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ನಿವೇದನೆ 


ಕೆಲ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಗುಲ್ಬರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಮಾರಂಭವೊಂದರಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿ 
ಸ್ವಾಮಿಯೊಬ್ಬರು ಮಾತನಾಡುತ್ತ "ಬಸವಣ್ಣ ಒಬ್ಬ ರಾಜಕಾರಣಿಯಾಗಿದ್ದರು. ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು 
ಹೇಗೆ ಇರುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ನಿಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆಯಲ್ಲಾ' ಎಂದು ವ್ಯಂಗವಾಡಿದ್ದರು. ಕೆಲ 
ದಿನಗಳ ಹಿಂದೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ವಿರಕ್ತಮಠದ ಸ್ವಾಮಿಗಳೊಬ್ಬರ ಜೊತೆ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತ "ನಿಮ್ಮ ಬಳಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವೆಲ್ಲಿದೆ? ನೀತಿ ಹೇಳುವ ವಚನಗಳು ಮಾತ್ರ ಇವೆ. 
ಅವು ಸಿದ್ಧಾಂತವಲ್ಲ. ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗುತ್ತದೆ. "ಕಳಬೇಡ 
ಕೊಲಬೇಡ' ಎಂಬುದು ನೀತಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಹೊರತು ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂದು 
ವಾದಿಸಿದ್ದರು. ಕ 

"ನಾವು ಗುರುವರ್ಗದವರು, ಬಸವಣ್ಣ ಭಕ್ತವರ್ಗದವರು.' ಎಂಬುದು ಇವರ 
ವೇದವಾಕ್ಕವಾಗಿದೆ. "ನಾವು ಧರ್ಮಸ್ಥಾಪಕರು, ಬಸವಣ್ಣ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕರು' ಎಂಬುದು 
ಇವರ ಭರತವಾಕ್ಕವಾಗಿದೆ. "ನಮ್ಮ ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮ ಸನಾತನವಾದುದು. ಬಸವಣ್ಣ 
ಇತ್ತೀಚಿನವರು' ಎಂಬುದು ಇವರ ಘೋಷಣೆಯಾಗಿದೆ. 


ಬದುಕನ್ನು ಬಂಗಾರಮಯ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಈ ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯವರು "ಎಮಗಿಂತ 
ಹಿರಿಯರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವಿರಕ್ಷರು ಮುಂತಾದ ಮಠಾಧೀಶರು ತಮಗಿಂತ 
ಕಿರಿಯರು ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಇವರಿಗಿದೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಇವರಿಗೆ ಸಭೆಗಳಲ್ಲಿ ಇತರ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಗಿಂತ ಎತ್ತರದ ಆಸನಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇವರು ತಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಭೆ 
ಸಮಾರಂಭಗಳನ್ನು ವೇದಘೋಷಗಳೊಂದಿಗೆ ನಡೆಸುತ್ತಾರೆ. ಹೋಮ ಹವನಗಳನ್ನೂ 
ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಸ್ಥಾವರ ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರಾಣ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆ ಕೂಡ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಶಿಖಾಮಣಿ ಮತ್ತು ಆಗಮಗಳು ಇವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. 
ಈ ಎಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳು ಶರಣ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಇವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಶರಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲವೆಂಬುದು 
ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. ಲಿಂಗಾಯತರು ಎನ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರು ಈ ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿ 
ನಡವಳಿಕೆ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಬಲಿಕೊಟ್ಟು, ಮುಂದೆ 
ಶತಮಾನಗಳವರೆಗೆ ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿ ಹೊರುತ್ತ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈಗಿನ ತಲೆಮಾರಿನವರು 
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ಬುಸಿ ಸವಾಭಿಮಾನಿಗಳು, ಬಸವ ವನಿಷರು ಯು ಬುಸಿಖತೌತ್ರ ಎಲ್ಲುಲೂ ಅಲೂ ಭು 


ಲಿ 


ಬಸವಧರ್ಮ, ಶರಣಧರ್ಮ, ಕಾಯಕಧರ್ಮ, ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ, ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮ 


ಎಂಬ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆದುಕೊಳುವುದನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮದು “ನಡೆನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧರ್ಮ' ಎಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು ಈ ಕ್ಷಣದ ಅವ ವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿದೆ. 
ಆ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮವನ್ನು ಚಧ್ಯಾವು | ವಾದ ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧರ್ಮ' ಎಂದು 


ಸತ 
ಡೆ ರ್ಕ 
ಕೇಂದ್ರ ಸರ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಸಂಸತ್‌ ಓ%ಇ ಒಪ್ಪಿಕೆ ಇಳುವ ವರೆಗೆ ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವುದು 


ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಸಿಖ್ಟರು, ಬೌದ್ಧರು, ಜೈನರು ಮತ್ತು ಪಾರ್ಸಿಗಳ ಹಾಗೆ 
೦ಗಾಯತರೂ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂ ಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾ ದೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ಸಲ್ಲಬೇಕಾದ 
ಭ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ಲಿಂಗಾಯತರಿಗೆ ಸಲ್ಲಲೇಬೇಕು. ಬಡ ಲಿಂಗಾಯತರ 1 ಬದುಕು ಬಡ ದಲಿತರ 
ಬದುಕಿನಂತೆಯೇ ಗಂಭೀರವಾಗಿದೆ. ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ರೈತರಲ್ಲಿ 
ಬಡಲಿಂಗಾಯತರೂ ಇದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 
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ಘನತರ ಚಿತ್ರದ ರೂಹ ಬರೆಯಬಹುದಲ್ಲದೆ 

ಪ್ರಾಣವ ಬರೆಯಬಹುದೆ? 

ಅಯ್ಯಾ ದಿವ್ಕಾಗಮಂಗಳು ಹೇಳಿದ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ದೀಕ್ಷೆಯ ಮಾಡಬಹುದಲ್ಲದೆ ಭಕ್ತಿಯ ಮಾಡಬಹುದೆ? 
ಅಯ್ಯಾ ಪ್ರಾಣವಹ ಭಕ್ತಿಯ ತನ್ಮಯ ನೀನು 

ಈ ಗುಣವುಳ್ಳಲ್ಲಿ ನೀನಿಹೆ, ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ನೀನಿಲ್ಲ ಗುಹೇಶ್ವರ. 


ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯವರ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಭಕ್ತಿ ಎಂಬ ನಡೆ 
ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ಭಕ್ತಿಯು. ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಸಮಾಜೋ 
ಧಾರ್ಮಿಕ 'ನೂಪವಾಗಿದೆ. ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತರದವನು 
ಆ ಪ್ರಕಾರ ಭಕ್ತನಾಗಲಾರ. ಗೊಡ್ಡುಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ಆಚರಿಸುವ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು 
We. ಸಿದ್ಧಾಂತವಲ್ಲ. ಬಾಳೆಯಹಣ್ಣಿನ ಚಿತ್ರ ಬರೆದು “ಇದು ಬಾಳೆಯಹಣ್ಣು' 
ದು ಹೇಳುವುದು ನಡೆ ಇಲ್ಲದ ಸಿದ್ಧಾಂತ. 'ಬಾಳೆಯಹಣ್ಣನ್ನು ಕೊಡುವುದು ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಭಕ್ತಿಯು ಹೀಗೆ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದ ಬರುವಂಥದಾಗಿದೆ. ಮುಡಿಯ ಪ್ರಾಣ 
ನಡೆ "ಆಗಿದೆ. ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ ದೇವರ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ನಡೆ ನುಡಿ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ಪ್ಲ 
ww 


ಸಿದಾ ದಂತದಿಂದ ಭಕ್ತಿಯು ಜನ್ಮತಾಳುವುದು. ಅಂಥ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಮೃಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಾಗ 
ಮಾತ್ರ ದೇವರು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವನು. ಅಡ್ಡಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯವರ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಆಗಮಗಳು 
ದೀಕ್ಷೆಯ ಮೂಲಕ ದೇವರ ಚಿತ್ರವನ್ನು ಕೊಡುವವು. ಆದರೆ ಶರಣರ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವು 
ಭಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ದೇವರು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವುದು. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಶರಣರ ವಿಚಾರಧಾರೆಯಲ್ಲಿ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವವಿದೆ. 
ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವ 
ಏಕತೆಯನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪೂಜಾರಿಗಳಂಥ ಮಧ್ಯವರ್ತಿಗಳೇ ಇಲ್ಲ. 
ಮೂರ್ತಿಗಳು ಮತ್ತು ಗುಡಿಗಳು ಇಲ್ಲವೆಂದಮೇಲೆ ಪೂಜಾರಿಗಳು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ? 
ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವೇ ಇಲ್ಲ. ಇಂಥ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ ಆಧಾರದ 
ಸಮಾನತೆಯ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ತಾವು ಇತರರಿಗಿಂತ ಮೇಲು ಎಂದು ಹೇಳುವವರು ಎಲ್ಲಿಂದ 
ಬಂದರು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಆಳವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 


“ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ ಕುಲವನರಸುವರೇ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹಾಗಾದರೆ ಲಿಂಗಾಯತರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದವು? ಅರಿವೇ ಗುರುವಾದಾಗ ಇಂಥ 
ಆಚಾರ್ಯರು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದರು? ವಿಶ್ವಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿಗಳು 
ತಮ್ಮ ಧರ್ಮಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ವಿಶ್ವಮಾನವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕು. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿನಿಂದ ಹೋರಾಡುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಬೇಕು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋ ರಾಡುವ. ತತ್ತ್ವದ 
ಸಂಕೇತ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ಲಿಂಗ ಇ ಭೇದಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಹಾಗೂ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಮನುವಾದಿಗಳ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಆಚರಿಸುವ ಲಿಂಗಾಯತರು ತಮಗರಿಯದಂತೆಯೆ ಬಸವದ್ರೋಹಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ 
ಹೀನ ಅವಸ್ಥೆಯಿಂದ ನಾವೆಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಬಂದು ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಮೂಲಕ ಬದುಕನ 
ಸುಂದರಗೊಳಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. | “, ಬಕ 


ನನ್ನ ವಿದ್ಯಾಗುರು ಪ್ರೊ. ಎ.ಎಸ್‌. ಹಿಪ್ಪರಗಿ, ಬಸವಧರ್ಮದ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ತಮ್ಮ 
ಬದುಕನ್ನೇ ಮುಡಿಪಿಟ್ಟು ನನಗೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಸೆಲೆಯಾಗಿರುವ ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ, 
ಬಸವತತ್ತ್ವನಿಷರಾದ ಇಳಕಲ್‌ ಅಪ್ಪಗಳು, ಗದಗ ಸಿದ್ದಲಿಂಗ ಸ್ವಾಮಿಗಳು, ಬೆಲ್ಜಾಳ 
ಶರಣರು, ಶಿವಶರಣಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ, ಸೋಮಣ್ಣ ನಡಕಟ್ಟೆ, ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣ, ಅಕ್ಕ 
ಗಂಗಾಂಬಿಕಾ, ಕಂಡದ್ದನ್ನು ಕಂಡಹಾಗೆ ಹೇಳುವ "ನಿಡುಮಾಮಿಡಿ ವೀರಭದ್ರ ಚನ್ನಮಲ್ಲ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳು, ಹೊಸತನಕ್ಕೆ ತುಡಿಯುವ ಚಿತ್ರದುರ್ಗದ ಶರಣರು, ಮೌನಸಾಧಕರಾದ 
ಭಾಲ್ಕಿಯ ಬಸವಲಿಂಗ ಪಟ್ಟದ್ದೇವರು, ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನೇ ನಂಬಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ಅರವಿಂದ 


2 


(ಸ 
{ 


ಜತ್ತಿ, ಬಸವಧರ್ಮ ಪ್ರಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಸದಾ ತುಡಿಯುವ ರಾಜೇಂದ್ರ ಜಿರೋಬೆ ಮುಂತಾದವರು 
ನನ್ನಲ್ಲಿ ಬಸವ ತತ್ತ್ವ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತುಂಬುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಅವರು ನನ್ನ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿರುವುದರಿಂದಲೇ ಈ ಅಳಿಲು ಸೇವೆ 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ನನ್ನ ಎಲ್ಲ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಸಹೃದಯರು ಮೆಚ್ಚಿಕೊಂಡು ನನಗೇ ಅಚ್ಚರಿಯಾಗುವಂತೆ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸುತ್ತಿರುವುದು ನನ್ನನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲನನ್ನಾಗಿಸಿದೆ. ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಕೂಡ 
ಸಹೃದಯರು ಮೆಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವರೆಂದು ಭಾವಿಸುವೆ. 


ಎಂದಿನಂತೆ ಈ ಪುಸ್ತಕ ಬರೆಯಲು ಕೂಡ ಅಣ್ಣ ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಒತ್ತಾಸೆಯೇ 


ಸರ್ವರಿಗೂ ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ. 


ಬೀದ ಕ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
LoS eyes) 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೯ 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


೨೦೦೨ರಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ತಾಯಿಯವರು ನಿಧನರಾದಾಗ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾಗಿದ್ದ ನಮ್ಮ 
ತಂದೆ-ತಾಯಿಯವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದತ್ತಿಯೊಂದನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆವು. ಆ ದತ್ತಿಯ ನೆರವಿನಿಂದ 
ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನದಿಂದ ಪ್ರತಿ ವರ್ಷವೂ ಒಂದು ಕೃತಿಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುವುದೆಂದು 
ನಿರ್ಧರಿಸಿದೆವು. 

ಅವರಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಿಯವಾಗಿದ್ದ ಶರಣ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು, ವೈಚಾರಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು 
ಕನ್ನಡದ ಓದುಗರಿಗೆ ಸುಲಭ ಬೆಲೆಗೆ ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿ ತಲುಪಿಸುವ ಇರಾದೆಯಿಂದ ಈ 
ಕೈಂಕರ್ಯವನ್ನು ಕೈಗೊಂಡೆವು. 

ಈ ದತ್ತಿಯ ಮಾಲಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಈಗಾಗಲೇ ಐದು ಕೃತಿಗಳು ಹೊರಬಂದಿದ್ದು ಸೋದರ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಈ "ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ' ಆರನೆಯ ಕೃತಿ. ಈ ಹಿಂದೆ ಅವರೇ 
ರಚಿಸಿಕೊಟ್ಟ "ಬಸವಪ್ಪಜ್ಜೆ' | "ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು', "ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ?' 
ಹಾಗೂ “ಬಸವಧರ್ಮದ ವಿಶ್ವಸಂದೇಶ' ಕೃತಿಗಳು ಕನ್ನಡಿಗರ ಮನೆ-ಮನಗಳನ್ನು ತಲುಪಿ 
ಅಪಾರ ಪ್ರೀತಿ ತಂದುಕೊಟ್ಟಿವೆ. ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಇದು ಧನ್ಯತೆಯ ಕೆಲಸ. 

ಅತ್ಯಂತ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ, ಸರಳವಾಗಿ, ಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೂ ಅರ್ಥವಾಗುವಂತೆ ಈ 
ಕೃತಿಯನ್ನು ರಚಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರಿಗೆ ದತ್ತಿಯ ಪರವಾಗಿ, ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಪರವಾಗಿ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತೇವೆ. 

ಈ ಕೃತಿಗೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ ಮುಖಪುಟವನ್ನು ವಿನ್ಯಾಸ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಕಲಾವಿದರಾದ 
ಸುಧಾಕರ ದರ್ಬೆ -- ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾಗಿ ಅಕ್ಷರಜೋಡಣೆ ಮಾಡಿದ ಶ್ರೀಧರ್‌ ದಂಪತಿಗಳಿಗೆ -- 
ಸುಂದರವಾಗಿ ಮುದ್ರಿಸಿರುವ ವಿಶ್ವಾಸ್‌ ಪ್ರಿಂಟ್ಸ್‌ ಸಿಬ್ಬಂದಿವರ್ಗದವರಿಗೆ ಹಾಗೂ ಕೊಂಡು 


~ 


ಓದಿ ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತಿರುವ ಕನ್ನಡದ ಓದುಗರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನ ಕೃತಜ್ಞವಾಗಿದೆ. 


ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 


೧೦ 


೧೧ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


೧೨ 


ತ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾದಲ್ಲಿ ಕುಲ ಹೊಲೆ ಸೂತಕವಿಲ್ಲ 
ನುಡಿ ಲೇಸು ನಡೆಯಧಮವಾದಲ್ಲಿ, 
ಅದು ಬಿಡುಗಡೆಯಿಲ್ಲದ ಹೊಲೆ. 
ಕಳವು ಪಾರದ್ವಾರಂಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಲಬನರಿಯದೆ, 
ಕೆಟ್ಟು ನಡೆಪುತ್ತ, ಮತ್ತೆ ಕುಲಜರೆಂಬ ಒಡಲವರುಂಟೆ? 
ಆಚಾರವೆ ಕುಲ, ಅನಾಚರವೆ ಹೊಲೆ. 
ಇಂತೀ ಉಭಯವ ತಿಳಿದರಿಯಬೇಕು. 
ಕೈಯುಳಿಕತ್ತಿ ಅಡಿಗೂಂಟಕ್ಕೆ ಅಡಿಯಾಗಬೇಡ, 
ಅರಿ ನಿಜಾತ್ಮಾರಾಮನಾ. 
-ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ 


ಮೂಲತಃ ಚೋಳದೇಶದ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಕರಿಕಾಲ ಚೋಳರಾಜನ 
ಕುದುರೆಗಳಿಗೆ ಹುಲ್ಲು ಹಾಕುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು 
ಅರಿತು ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬಂದು ಪಾದರಕ್ಷೆ ತಯಾರಿಸುವ ತಮ್ಮ ಮನೆತನದ ಕಾಯಕವನ್ನು 
ಆರಂಭಿಸಿದರು. "ಕೈಯುಳಿಕತ್ತಿ ಅಡಿಗೂಂಟಕ್ಕೆ ಅಡಿಯಾಗಬೇಡ ಅರಿ ನಿಜಾತ್ಮಾರಾಮನಾ' 
ಎಂದು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಸ್ತುಗಳೊಂದಿಗೆ ವಚನಾಂಕಿತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ್ದು 
ಇವರ ವೈಶಿಷ್ಟ. ನಾವು ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. ಆದರೆ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ತೃಪ್ತರಾಗದೆ, 
ಆ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮೊಳಗಿರುವ ನಿಜವಾದ ಆತ್ಮಾರಾಮನನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಅರಿವು ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ಞೆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಶರಣರು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅರಿವು ಎಂಬುದು ಪರವಸ್ತುವಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆ. ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂಬುದು ವಸ್ತುವಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆ. 
ಪರವಸ್ತುವಿನಿಂದ ವಸ್ತುವಿನ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಅಂದರೆ ಬ್ರಹ್ಮದಿಂದ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆಂದರೆ ಜಂಗಮದಿಂದ ಸ್ಥಾವರ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಬ್ರಹ್ಮವು 
ಜಂಗಮವಾದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಸ್ಥಾವರ. ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿವಸ್ತುವಿನ ಸಂಬಂಧ ಮೂಲವಸ್ತುವಿನ 
ಜೊತೆಗೆ ಇದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮೂಲವಸ್ತುವಿನ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ ವಸ್ತುಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 


ಆ ಷಾ! ಖೆ ರಂತೆ ಗಿ ಗ 
ಪಜ ಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬದುಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಅರಿವಿನ ನುಡಿ ಮತ್ತು ಉರಿತ ನಡಯಲ್ಲ 


ಲ್ರು 
ವತಾಸವಿರದು. ಇದುವೇ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ. "ಕೆಯುಳಿಕತ್ತಿ ಅಡಿಗೂಂಟಕ್ಕೆ ಅಡಿಯಾಗಬೇಡ 


ಇಕ್‌ ಲ್ಲ ಆ ಳಿ 
ರ "ಶಿ [ವ್ರ ಲ 
ಅರಿ ನಿಜಾತಾ ರಾಮನಾ' ಎಂಬ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರ ವಚನಾಂಕಿತ ನಡೆನುಡಿ 
ಆ ಕ 
ಸಿದಾಂತದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕ ಸಮೇತವಾಗಿ ನಮ್ಮೆಲ್ಲ ನಡೆವಳಿಕೆಗಳು ಅರಿವಿನಿಂದ 


ಕೂಡಿರಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ನಡೆನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಏಕೋಭಾವ ಉಂಟಾಗಬೇಕು. ಅಂದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಸಮಾನತೆಯ ವಾತಾವರಣ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವುದು. 

ನಡೆ ಮತ್ತು ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ವೃತ್ಕಾಸವಾದಾಗ ನಾವು ಆತ್ಮವಂಚಕರಾಗುವೆವು. ನಡೆ 
ಮತ್ತು ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಕಾಸವಿಲ್ಲದಾಗ ಅದುವೇ ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗುವುದು. 
ಹೀಗೆ ಬದುಕುವವರೇ ಕುಲಜರು. ಅಂದರೆ ಅವರು ಯಾವುದೇ ಕುಲದವರಿದ್ದರೂ 
ಕುಲಸೂತಕವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೊಲೆ ಸೂತಕವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಒಳ್ಳೆಯ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡುತ್ತ ಕೆಟ್ಟ 
ನಡೆವಳಿಕೆ ಇದ್ದರೆ ಅದು ಮುಕ್ತಿ ಕಾಣದ ಹೊಲೆಬದುಕು. ಕಳ್ಳತನ, ವ್ಯಭಿಚಾರ ಮುಂತಾಗಿ 
ದಾರಿತಪ್ಪಿ ಹಾಳಾಗಿ ಹೋಗುವವರು ಕುಲೋತ್ತಮರು ಎಂದು ಹೇಳಲು ಸಾಧ್ಯವೆ ಎಂದು 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. "ಸದಾಚಾರವೇ ಕುಲ; ಅನಾಚಾರವೇ ಹೊಲೆ' ಎಂದು 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಸರಿ ತಪ್ಪುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪರಿಜ್ಞಾನವಿರಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಘನವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಘನಮನದವರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರನ್ನು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಪದೆಪದೆ 
ಸ್ಮರಿಸುತ್ತಾರೆ. "ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನು' ಎಂದು ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ. ನಮ್ಮ "ಮಾದಾರ ಚಿನ್ನಯ್ಯ ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ' ಎಂದು ಅವರನ್ನು ದೇವರಿಗಿಂತಲೂ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿಟ್ಟು ನೋಡುತ್ತಾರೆ. 
ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾದಾರ 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು 
ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಬಸವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು 
ತಮ್ಮ ಸಾತ್ವಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ವಿಕಸನದೊಂದಿಗೆ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟ ತಲುಪಿದ್ದಾರೆ. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದ ಮಾನವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಗೊಳ್ಳುವುದು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಆತ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವನು ಎಂಬುದು ವಚನಕಾರರ ನಿಲವಾಗಿದೆ. ಮಾನವ 
ವಿಶ್ವಮಾನವನಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಮಾನವನಾಗುವನು. ವಿಶ್ವಮಾನವನಾದವನು 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬಯಸುವನು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುವನು. ಪ್ರಕೃತಿಯ ಸಮತೋಲನಕ್ಕಾಗಿ ಹಾತೊರೆಯುವನು. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ವಿಶ್ವದ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿಸದೆ ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ವಿಶ್ವದ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿಸುವನು. ಆಹಾರ 


ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವನು. ಇಂಥ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ ನಡೆ 
ಮತ್ತು ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಕಾಸವಿಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವವನೇ ವಿಶ್ವಮಾನವ. ಹೀಗೆ ಶರಣರು 
ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವು ಮಾನವನನ್ನು ವಿಶ್ವಮಾನವನನ್ನಾಗಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ಬದುಕು ಮಿಥ್ಯೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವವರು 'ನುಡಿ' ಪ್ರಧಾನವಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ರೂಪಿಸುವರೇ ಹೊರತು ಆ ನುಡಿಗೆ ಇರಬೇಕಾದ "ನಡೆ'ಯ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು 
ನಿಭಾಯಿಸುವ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ವಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಅಂಥವರ ಸಿದ್ದಾಂತ ಬರಿ 
ಮಾತಿನಮಂಟಪವಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. ಇಂಥ ಮಾತಿನ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳಿಂದಾಗಿ ದುಡಿಯುವ 
ವರ್ಗ ಸದಾ ಮೋಸಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. ಶರಣರು ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
“ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಸಿದ್ದಾಂತ' ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಿದರು. ದುಡಿಯದೆ 
ಬದುಕುವವರು ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರದು ಏನಿದ್ದರೂ 
ಮಹೋನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತಂದರೆ ಅವರ ಐಷಾರಾಮಿ ಬದುಕಿಗೇ ಸಂಚಕಾರ ಬಂದೊದಗುತ್ತದೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರು ಉನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು 
ಮೋಸಗೊಳಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ವರ್ಣಾಶ್ರಮಧರ್ಮದ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಪದ್ಧಶಿಯಲ್ಲನ 
ಮೊದಲ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯ ವರ್ಣಗಳ ಜನರು 
ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದವರಲ್ಲ. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ವೇದಶಾಸ್ತಪುರಾಣಗಳನ್ನೋದುತ್ತ ಐಷಾರಾಮಿ ಜೀವನ ಕಳೆದರು. ಕ್ಷತ್ರಿಯರು 
ಕ್ಷೇತ್ರ ಪಾಲನೆ ಮಾಡುತ್ತ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ವೈಶ್ಯರು ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಮತ್ತು ಮಾರುತ್ತ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಈ ಮೂರೂ "ಅನುತ್ಪಾದಕ' 
ವರ್ಣಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಪೂರಕವಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತ ಶೋಷಕ ವರ್ಗದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಿದವು. ಸದಾ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸಿದರು. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಮೂರೂ 
ವರ್ಣಗಳವರು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಶೋಷಣೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಒಕ್ಕಲಿಗ ಮುದ್ದಣ್ಣನವರು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಗಮನಿಸಿ ಬರೆದ ಈ 
ವಚನ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಸುವಂತಿದೆ. 

ವೇದಶಾಸ್ತ್ರವನೋದುವುದಕ್ಕೆ ಹಾರುವನಲ್ಲ; 
ಇರಿದು ಮೆರೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯನಲ್ಲ; 
ವ್ಯವಹರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ವೈಶ್ಯನಲ್ಲ 


-ಒಕ್ಕಲಿಗ ಮುದ್ದಣ್ಣ 
ಎಣ 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರು ಲೌಕಿಕ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಶಸ್ತ್ರಗಳಿಂದ ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರು ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ ವಸ್ತುಗಳ 
ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ವೈಶ್ಯರು ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. ವೇದಶಾಸ್ತಗಳನ್ನು ಬರೆಯಲು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಬಳಸುತ್ತಿದ್ದ ತಾಡೋಲೆ ಹಾಗೂ ಅವರು ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳಿಗೆ ಬೇಕಾದ ಪರಿಕರಗಳನ್ನು 
ಶೂದ್ರರೇ ತಯಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಹೋರಾಡಲು ಬಳಸುವ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಮತ್ತು 
ವೈಶ್ಯರು ಮಾರಲು ಬಳಸುತ್ತಿದ್ದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಶೂದ್ರರೇ ತಯಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಮೂರೂ 
ವರ್ಣಗಳವರ ಐಷಾರಾಮಿ ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಆಹಾರ ಧಾನ್ಯಗಳನ್ನು 
ಶೂದ್ರರೇ ಅತ್ಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು! ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಶೂದ್ರರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಅವಕಾಶಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾದರು. ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯಕ್ಕಾಗಿ ಏನನ್ನೂ ಉತ್ಪಾದಿಸದ ಇತರ 
ಮೂರು ವರ್ಣದವರು ಸವರ್ಣೀಯರೆನಿಸಿದರು. ಸುಖಕರವಾದ ಐಹಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ 


ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಇವರ ಕೈವಶವಾದವ. 


ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಶೂದ್ರರಿಗೆ ಹಾಗೂ ಶೂದ್ರರಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಕಡೆಯವರಾದ ಪಂಚಮರಿಗೆ 
'ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮೇಲಿನ ಮೂರೂ "ಅನುತ್ತಾದಕ' ವರ್ಣಗಳಿಗೆ ಜನಿವಾರವಿದೆ! 
ಈ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳವರ ಅಡುಗೆ ಮನೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಂಡು ಇವರ ಪುರುಷ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಂಡ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೂ ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲ! 


“ಅಜ್ಯೇಷ್ಠಾನೋ ಅಕನಿಷ್ಠಾ ಸ ಏವತೇ ಸಂಭ್ರಾಂತರೋವಾವೃಧುಃ 
ಸೌಭಗಾಯ ಯುವಾಪಿತಾಸ್ತಪಾರುದ್ರ ಏಷಾಂ ಪ್ರಶ್ನಿರ್ಮಾತಾ ಸುದಿನಾಮರುದ್ವ್ಯಃ” 
-ಖಬುಗ್ಗೇದ 


(ಈ ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡವರಾಗಲಿ ಚಿಕ್ಕವರಾಗಲಿ ಯಾರೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ 
ಸಮಾನರು. ಇವರೆಲ್ಲರ ತಂದೆ ಪರಮಾತ್ಮನು, ತಾಯಿ ಭೂದೇವತೆಯು. ಇದನ್ನು ತಿಳಿದೇ 
ಸಹೋದರರಾದ ಮಾನವರೆಲ್ಲ ಉನ್ನತರಾಗಬಲ್ಲರು.) ಎಂಬುದು ಯಗ್ವೇದದ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 
ಸವರ್ಣೀಯರು ಇಂಥ ಮಾತಿನ ಮಂಟಪಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುತ್ತಲೇ ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ಶೇಕಡಾ 
೯೦ರಷ್ಟಿರುವ ಶೂದ್ರರನ್ನು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರನ್ನು ಹೊರಗಿಟ್ಟರು. ಇಂಥ ಉದಾತ್ತ 
ವಿಚಾರಗಳು ಮೇಲಿನ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳ ಜನರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂಬುದು 
ಅವರೆಲ್ಲರ ದೃಢನಿಲವಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ನುಡಿಯೊಳಗಾಗಿ ನಡೆಯದಿದ್ದರೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೆಂತೊಲಿವನಯ್ಯಾ?? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. “ಗುಹೇಶ್ವರನ ಶರಣರು 
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ನುಡಿದು ಸೂತಕಿಗಳಲ್ಲ'' ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪಭುಗಳು ತಿಳಿಸಿದರು. 
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PN 
WM 
ನಡೆಯಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿದಡೆ ಹಿಡಿದಿರ್ದ ಲಿಂಗವು ಘಟಸರ್ಪವಯ್ಯಾ'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 


ಎಚ್ಚರಿಸಿದರು. “ದಿಟವ ನುಡಿವುದು ನುಡಿದರಿತೆ ನಡೆವುದು” ಎಂದು ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರು. “ಭಕ್ತಿ ಸುಭಾಷೆಯ ನುಡಿಯ ನುಡಿವೆ, ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆವೆ.” 


ಎಂದು ಸಾರಿದರು. “ಕ್ರಿಯೆಯೇ ಜ್ಞಾನ, ಆ ಜ್ಞಾನವೇ ಕ್ರಿಯೆ. ಜ್ಞಾನವೆಂದಡೆ ತಿಳಿಯುವುದು, 
ಕ್ರಿಯೆ ಎಂದಡೆ ತಿಳಿದಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ಪರಸ್ತ್ರೀಯ ಭೋಗಿಸಬಾರದೆಂಬುದೇ ಜ್ಞಾನ; 
ಅದರಂತೆ ಆಚರಿಸುವುದೇ ಕ್ರಿಯೆ'' ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 


ಸಕಲರು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿರುವ 


೮. 


ಇಂಥ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು “ವೇದದಲ್ಲಿ ಕಂಡುದಿಲ್ಲ, ಅದು ಮಾತಿನ 
ಮನೆಯಾಗಿ ಹೋಯಿತ್ತು.” ಎಂದು ವಚನಭಂಡಾರಿ ಶಾಂತರಸರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಮಾತಿನ ಮನೆಯ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರು ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಭೇದಭಾವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ 


ಜನಿವಾರ ರಹಿತ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದ ಬಹುಪಾಲು ಜನರನ್ನು ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸುತ್ತ 
ಸುಖದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಿದರು. 


“ಚಿನ್ನಬಸವನೆಂಬ ಪ್ರಸಾದಿಯ ಪಡೆದು, ಅನುಭವಮಂಟಪವನನುಮಾಡಿ 
ಅನುಭವಮೂರ್ತಿಯಾದ ನಮ್ಮ ಬಸವಯ್ಯನು'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಪತ್ನಿ 
ನೀಲಾಂಬಿಕೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾತಿನ ಮನೆಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಅನುಭ? 
ಮಂಟಪದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಹಾಮನೆಯ ಕಡೆಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಕರೆದೊಯ್ದರು. ಓ 
ಅನುಭಾವದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಈ ಮಹಾಮನೆ ಎಂಬುದು ತನ್ನೊಳಗೆ ಇಡೀ ವಿಶವ 
ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ನಿಸರ್ಗ ಸಮೇತ ಎಲ್ಲ ಜೀವಗಳು ಈ ಮಹಾಮನೆಯಲ್ಲಿ ನೆಮ್ಮದಿ 
ಪಡೆಯುವವು. “ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಹಾಮನೆಯು ಮಾನವ ಕುಲವನ್ನಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಇಡೀ ಜೀವಜಾಲವನ್ನೇ 
ಸಂರಕ್ಷಿಸುವ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ* ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ದಯೆ' ಶಬ್ದವನ್ನು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬಳಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅದಕ್ಕೆ ಜೀವಜಾಲವನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುವ 
ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲಿ ನಿರತವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ದಯೆಯು ಮಾನವನ 
ಮನದಲ್ಲಿ ಮಹಾಮನೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಬಂದು 
ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವೂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ದಯೆಯು ಇಂಥ ಸಂವೇದನೆಯನ್ನು 
ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಫಲವೆಂದರೆ ಈ ಪ್ರಕಾರದ ದಯಾಭಾವವನ್ನು ಹ.ನಂದುವುದ. 
ಅದನ್ನೇ ನಡೆಯುವುದು ಮತ್ತು ನುಡಿಯುವುದು. ಇಂಥ ಸರ್ವಸಮತ್ತದ ಅರಿವನ್ನು 


೧ಿಲಿ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 


ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದು ಲೋಕವನ್ನು ಆನಂದಮಯವಾಗಿಸುವುದೇ ಶರಣರ ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ. 

ನಡೆಯಲರಿಯದೆ, ನುಡಿಯಲರಿಯದೆ 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನು? ಫಲವೇನು? 

ಅವರ ದುಃಖವೆನ್ನ ದುಃಖ ಅವರ ಸುಖವೆನ್ನ ಸುಖ 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಮನನೊಂದಡೆ 

ಆನು ಬೆಂದೆನಯ್ಯಾ. 

-ಬಸವಣ್ಣ 


ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಈ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಫಲ ಎಂಬುದು 
ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಶರಣರ ಇಂಥ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಮೂಲಕ ನಾವು "ಲೋಕದ 
ದುಃಖ ನಮ್ಮ ದುಃಖ, ಲೋಕದ ಸುಖ ನಮ್ಮ ಸುಖ' ಎಂಬ ಸಂವೇದನೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವೆವು. ಇಂಥ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸೆಯೇ ಜೀವನಧರ್ಮವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಹಿಂಸೆಯ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಶರಣರ ಕಲ್ಕಾಣರಾಜ್ಯದ ಸ್ಥಾಪನೆ ಸಾಧ್ಯ. 


“ಶಿವಭಕ್ತನಾಗಿ ಸತ್ಯ ಸದಾಚಾರ ಭಕ್ತಿವಿಡಿದು ನಡೆಯಬಲ್ಲಡೆ ಕೈಲಾಸ ಬಟ್ಟಿ 
ಬೇರಿಲ್ಲವೆಂದ ಕಲಿದೇವಯ್ಯ” ಎಂದು ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಿದೇವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಆಚರಣೆಯೊಂದಿಗೆ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಸ್ಪರ್ಗದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದರ ಸೂಚನೆ ಇದೆ. ಭಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಇಂಥ ಸತ್ಯದ ಅಠಿವು ಮತ್ತು ಸದಾಚಾರದಿಂದ 
ಕೂಡಿದುದಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯ ನಡುಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಕೈಲಾಸದ ಕಡೆಗೇ 
ಒಯ್ಯುವುದು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಆಗ ನಮ್ಮ ಕಾಯವೇ ಕೈಲಾಸವಾಗುವುದು. 


Oo 


೧೯ 


ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ 


ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯ ಮಾಡಿಹರು 
ನಾನೇನ ಮಾಡುವೆ ಬಡವನಯ್ಯಾ. 
ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಬ, ದೇಹವೆ ದೇಗುಲ 
ಶಿರ ಹೊನ್ನಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೇಳಯ್ಕಾ 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಕನ್ನಡಿಯ ನೋಡುವ ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಜಂಗಮವ ನೋಡಿರೆ, 
ಜಂಗಮದೊಳಗೆ ಲಿಂಗಯ್ಯ ಸನ್ನಿಹಿತನಾಗಿಪ್ಪ. 
"ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ' ಎಂದುದು ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನ. 


ಲ 
2೩ 
el 
9) 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಎರಡೂ ವಚನಗಳು ಒಂದಾಗಿ ಶರಣರ ಚಳವಳಿಯ 
ಪ್ರಣಾಳಿಕೆಯಂತಾಗಿವೆ. ಈ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ "ಸ್ಥಾವರ' ಮತ್ತು "ಜಂಗಮ' ಪದಗಳು 
ನಾನಾ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತ ಶರಣರ ಚಳವಳಿಯ ವಿರಾಟ್‌ ದರ್ಶನವನ್ನು ಮಾಡಿಸುತ್ತವೆ. 


ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವು ಅವಿನಾಶವಾದ ಚೈತನ್ಯದ ಕುರಿತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯದಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದರೂ ನಾಶವಾಗುವಂಥ ವಸ್ತುವಿನ ಕುರಿತು ತಿಳಿಸುವ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವಾಗಿದೆ. ಈ 
ವಿನಾಶಮಯವಾದ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಅವಿನಾಶ ಚೈತನ್ಯವೂ ಇದೆ. ವಸ್ತು ಎಂಬ ಕಾಣುವ ಚೈತನ್ಯ 
ನಾಶವಾಗುವಂಥದ್ದಿದ್ದರೂ ಅದು ತನ್ನೊಳಗೆ ಅವಿನಾಶ ಚೈತನ್ಯವನ್ನೂ ಹೊಂದಿದೆ. ವಸ್ತು 
ನಾಶವಾದಾಗ ಮತ್ತೆ ಚೈತನ್ಯ ರೂಪ ತಾಳಿ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯದಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುವುದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ಅಸಂಖ್ಯ ನಕ್ಷತ್ರಗಳು, ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ಪೃಥ್ವಿ ಮತ್ತು ಪೃಥ್ವಿಯೊಳಗೆ ಇರುವ 
ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ಮತ್ತು ಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ ಆಯುಷ್ಯಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಬದುಕಿದ ನಂತರ, ಅಥವಾ 


ರಿ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ke 
ಅದಕೂ ಮೊದಲೇ ನಾಶವಾಗಿ ಬಯಲಾಗು ತ್ರವೆ. ಅಂದರೆ ತಮ್ಮ ರೂಪವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು 


ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯದಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುತ್ತವೆ. 


ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಜಗತ್ತು ಲಯವಾಗುವ ವ 
ಲೀನವಾಗುವುದು. ಚೈತನ್ಯವು ನಿರಂತರ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ವಸು. ಎಂಬುದು ಒಂದು 
ಕಾಲಘಟ್ಟದ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ಕಾಲ ಘಟ್ಟದ ಸತ್ಯವೆಂದರೆ ವಾಸವ. ನಾವು ಬದುಕಿದ್ದೇವೆ 
ಇದು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ ಆದರೆ ವಾಸವ. ನಾವು ಯಾರೂ ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ಬದುಕಿ 
ಉಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ಸತ್ಯ. 


ಮೂಲಕ ಶೂನ್ಯದಲ್ಲಿ 


ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವಂಥದ್ದೆಲ್ಲ ಒಂದು ದಿನ ನಾಶವಾಗಲೇ ಬೇಕು. ಹೀಗೆ ನಾಶವಾದದ್ದು 
ತನ್ನ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯಸ್ಥಿತಿಗೆ ಹೋಗಲೇ ಬೇಕು. "ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ. 
ಮತ್ತು "ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎರಡು ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮ ಇದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಸ್ಥಾವರ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಜಂಗಮ 
ಚೈತನ್ಯ "ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ? ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವಾಗ "ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ, 
ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯಗಳು “ಅಂತಿಮ ಸತ್ಯದ 
ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ” ಒಂದಾಗುವಾಗ "ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ' ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುವುದು. 


ಶರಣರ ತತ್ವಜ್ಞಾನವು ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತಿಳಿಸುವ 


೧ 


ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವಾಗಿದೆ. ಈ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಮೂಲಕ ಶರಣರು ಜೀವಜಗತ್ತಿಗೆ ನ್ಯಾಯ 
ಒದಗಿಸುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದು ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿಯೇ 


ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ವಸ್ತುರೂಪಿ ಜಗತ್ತು, ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಜಗತ್ತು. ಸ್ಥಾವರದೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ 
ಜಂಗಮ. ಜಂಗಮದ ಮೇಲಿನ ಜಡರೂಪಿ ಸ್ಥಾವರ. ಮನುವಾದಿಗಳ ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಹಳೆಯ ಸಮಾಜ. ಶರಣರ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಹೊಸ ಸಮಾಜ. 
ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಅರಿವೆಂಬ ದೇವರು. ಸ್ಥಾವರದ ಪ್ರತೀಕವಾದ ದೇಗುಲಗಳ ದೇವರು. 


ಹೀಗೆ ಈ ವೈರುಧ್ಯ ಮತ್ತು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ ವಚನಜಗತ್ತನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 


ಪ್ರತಿ ವಸ್ತು ಚೈತನ್ಯದಿಂದಲೇ ಆಗಿದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅದು ತನ್ನೊಳಗೆ ಚೈತನ್ಯವನ್ನೇ 
ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಪ್ರತಿ ವಸ್ತು ತನ್ನೊಳಗೇ ಚೈತನ್ಮಶೀಲವಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಅಣುವೂ 
ಚೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿದೆ. ಚೈತನ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ವಸ್ತು ಇಲ್ಲ. ವಸ್ತು ಎಂಬುದು ಕಾಣುವ ಚೈತನ್ಯ. ಅದರ 
ಗರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕಾಣದ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಚೈತನ್ಯವು ವಿಶ್ವವ್ಕಾಪಿಯಾಗಿದೆ. ಚೈತನ್ಯದಿಂದಲೇ ವಿಶ್ವದ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಕಾಣುವ ವಿಶ್ವವು ಒಂದು ದಿನ ನಾಶವಾಗಿ ತನ್ನ ಮೂಲವಾದ 
ಚೈತನ್ಯದಲ್ಲೇ ಲೀನವಾಗುವುದು. | 
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ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಅನಂತವಾದ ಮತ್ತು ನಿರಂತರವಾದ ಚೈತನ್ಯ. ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ 
ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ದೇವರು, ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಅರಿವು, ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ 
ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಇಡೀ ವಿಶ್ವ. ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಜೀವಜಗತ್ತು, ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ 
ಮಾನವ ಸಮಾಜ. ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ, ಮಾನವಕುಲ ಬದುಕಲು ಯೋಗ್ಯವಾಗುವಂಥ 
ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾಭಾವದಿಂದ 
ಸಾರುತ್ತ ಸಾಗುವ ಶರಣ. 

ಹೀಗೆ ವಚನಕಾರರು ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಶಬ್ದಾರ್ಥ, ಲಕ್ಷಣಾರ್ಥ, 
ಧ್ವನ್ಕರ್ಥ ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವಾರ್ಥ ಎಂಬ ಈ ನಾಲ್ಕು ಅರ್ಥಗಳ ಬಳಕೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದು ಶಬ್ದ ತಾನು ಬಳಕೆಯಾದ ವಚನದ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಅದು ನಾಲ್ಕು ರೀತಿಯ ಅರ್ಥಗಳಲ್ಲ ಯಾವ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ ಬದ್ಧವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳದೆ ಹೋದರೆ ಅಪಾರ್ಥವಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳೇ ಹೆಚ್ಚಿಗಿರುತ್ತವೆ. 


ಸ್ಥಾವರ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವನ್ನು ನಿಘಂಟಿನಲ್ಲಿ ಕೊಡುವ ಶಬ್ದಾರ್ಥದ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ 
ಅರ್ಥೈಸಿ ಬಹಳಷ್ಟು ಗೊಂದಲ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸ್ಥಾವರ ಎಂದರೆ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗ ಎಂಬ 
ಲಕ್ಷಣಾರ್ಥಕ್ಕೆ ವಿಸ್ತರಿಸಿ ಇನ್ನಷ್ಟು ಗೊಂದಲ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗಿದೆ. ವಚನಕಾರರು ಒಂದೇ ಶಬ್ದವನ್ನು 
ವಿವಿಧ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಅರ್ಥಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆತರೆ 
ಗೊಂದಲಕ್ಕೀಡಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆ, ಮಾನವ ಘನತೆ, ಲಿಂಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯ ಭಾವೈಕ್ಕಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಾಣ, ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು, ಒಂದೇ ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಮಾನವ ಜನಾಂಗ ಎಂಬ 
ಸತ್ಯದ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ, ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವಗಳ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ 
ಶಾಂತಿಸ್ಥಾಪನೆ ಮುಂತಾದವು ಶರಣರ ಉದ್ದೇಶಗಳಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಅವರು ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಳಸುವ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಈ ಆದರ್ಶಗಳಿಗೆ ಚ್ಯುತಿ ಬರದಂತೆ ಅರ್ಥೈಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ 
ನೈತಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. 


ಎರೆದಡೆ ನನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು, 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನನೆಯಿತ್ತು. 
-ಬಸವಣ್ಣ 
ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಇಲ್ಲದೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿದರೂ ಅದು ಸ್ಥಾವರ 
ಪೂಜೆಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವರದ ತತ್ತ್ವಾರ್ಥವನ್ನು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವರ ಎಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿ 


fo 
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ಇಲ್ಲದ್ದು ಮತ್ತು ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಸ್ವಸ್ಥಸಮಾಜ ಎಂದು ಅರ್ಥ ೯ಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ 

ನೀರೆರೆದರೆ ಅರಳುವುದಿಲ್ಲ. ಮರೆತರೆ ಬಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಅರ್ಥಹೀನವಾದುದು. 
ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಸ್ಥಾವರವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಷ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಜಂಗಮದಾಸೋ ಹದೊಂದಿಗೆ ಮಾಡಿದಾಗ, ಅಂದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇವೆ ಎಂಬ ನೀರನ್ನು ಎರೆದಾಗ, ಈಗಾಗಲೇ ಸ್ಥಾವರ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಅರಳುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ಅರಳಿದಾಗ ಅದು ಚ್ಛತನ ಶಮಯವಾಗಿ ಸ್ಥಾವರ ಗುಣವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ವಚನಕಾರರು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ ಕ್ರಮ “ಶಿ ಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ಅವರು ಬಳಸುವ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥ ಆಯಾ ವಚನಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸದಾ 
ನೆನಪಿನಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಅನುದಿನದಲ್ಲಿ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆದು ನೆನೆದು ಲಿಂಗ ಕರಿಗಟ್ಟಿತ್ತು; 
ನೀರನೊಲ್ಲದು, ಬೋನವ ಬೇಡದು, ಕರೆದಡೆ ಓ ಎನ್ನದು; 
ಸ್ಥಾವರ ಪೂಜೆ, ಜಂಗಮದ ಉದಾಸೀ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನೊಲ್ಲ ನೋಡಾ. 


ದೇವರ ಕುರುಹು ಆಗಿರುವಂಥ ಲಿಂಗದ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಅರಿವಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡುತ್ತ 
ಕೂಡುವುದು ಸ್ಥಾವರ ಪೂಜೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ನೀರೂ ಬೇಡ, ನೈವೇದ್ಯವೂ ಬೇಡ. 
ಅದರ ಜೊತೆ ಮಾತನಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆದರೆ ಜಂಗಮವೆಂಬ ಸಮಾಜರೂಪಿಯಾದ 
ದೇವರು ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇದೆ. ಸಮಾಜ ನಮ್ಮ ಕೂಡ ಮಾತನಾಡುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕುಬೇಡಗಳಿವೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಹಸಿವಾಗುತ್ತದೆ, ನೀರಡಿಕೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ 
ಉದಾಸೀನ ಭಾವ ತಾಳುವವರ ಬಗ್ಗೆ ದೇವರು ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು. 
ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ. 


ದೇವರು ಸರ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಸಕಲಜೀವರಾಶಿ ಆನಂದಮಯವಾಗಿ 
ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ದಯೆಯೆ ಶರಣಧರ್ಮದ 
ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. "ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ ಅದೇವುದಯಜ್ಳ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. "ಅದೇವುದಯ್ಯಾ' ಎಂದರೆ "ಅದು ಏನು ಮಾಡುವುದು” ಎಂದ ಹಾಗೆ. 
ಧರ್ಮವು ದಯೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಾಗ, ಅಂದರೆ ಧರ್ಮವೊಂದರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲತತ್ತ್ವ್ವವಾದ ದಯೆಯನ್ನು ಮರೆತಾಗ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ, 
ಮತಾಂಧರಾಗುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಜನಾಂಗಹತ್ಯೆಗಳಾಗುತ್ತ ಹಿಂಸೆಯು ಬದುಕಿನ ಭಾಗವಾಗಿಬಿಡುತ್ತದೆ. 
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ಲ್ಲಿಸ 
ಇಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲದವರು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಸಲ್ಪರಯ್ಕಾ 


-ಬಸವಣ್ಣ 
ಣ 


ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವೆಂದರೆ "ಈ ಪೃಥ್ವಿಯು ದೇವರ 
ಆನಂದ ಭವನ' ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಸುಂದರ ಭೂಲೋಕದ ಎಲ್ಲ 
ಜೀವಿಗಳು ಸಂತಸದಿಂದ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ನಿರ್ಮಿಸುವುದು ಶರಣರ 
ಬಹುಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಆದರೆ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಬಡವರು ಎಲ್ಲ ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತಲೇ 
ಉಳ್ಳವರ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಿದ್ದರು. ಉಳ್ಳವರ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ 
ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲದ ಸ್ಥಿತಿ ಉಂಟಾಗಿತ್ತು. ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮನೆಯೊಡೆಯನಿರುವಂತೆ ದೇವರು ಒಳಗೇ 
ಇರುವಾಗ ಮಾನವರೆಲ್ಲ ನಡೆದಾಡುವ ದೇವಾಲಯಗಳೇ ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಒಳಗಿನ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿ 
ಎಂಬ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದುವೇ ದೇವರಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ದೇಹವೇ 
ದೇವಾಲಯವಾಗುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಒಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯವೇ ದೇವರಾಗುವುದು. ಇದು ಬಸವಧರ್ಮ 
ಅಂದರೆ ಶರಣಧರ್ಮ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಈ ರೀತಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ದೇವಾಲಯವಾಗಿ ದೇವರ ಜೊತೆಗೇ ಇರುವಾಗ 
ಯಾರೂ ದೊಡ್ಡವರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾರೂ ಚಿಕ್ಕವರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಉಳ್ಳವರು ಮತ್ತು 
ಬಡವರ ಮಧ್ಯದ ಅಂತರವು ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತವಾಗಿದೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಸ್ತುರೂಪಿ 
ಜಗತ್ತು ನಾಶವಾಗುವಂಥದ್ದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಂಥ ವಸ್ತುವಿನಿಂದಲೇ ಕೂಡಿದ ಸಂಪತ್ತು ಕೂಡ 
ನಾಶವಾಗುವಂಥದ್ದು. ಈ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗಳಿಸಿದ ಉಳ್ಳವರು ಒಂದು ದಿನ ಬಡವರ ಹಾಗೆಯೆ 
ಸಾಯುವವರು. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಚೈತನ್ಮರೂಪಿ ಜಗತ್ತೊಂದಿದೆ. “ಇಲ್ಲಿ 
ಸಲ್ಲುವವರು ಅಲ್ಲಿಯೂ ಸಲ್ಲುವರು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಸಲ್ಲಬೇಕಾದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸಬೇಕು. ದಯೆಯೇ ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲವಾಗಬೇಕು. ಯಾರೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ ನರಳದಂಥ ಮತ್ತು ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ 
ಭೇದಭಾವವಿಲ್ಲದಂಥ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಸರ್ವಸಮತ್ತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಬದುಕುತ್ತ ಇಲ್ಲಿ ಸಲ್ಲುವವರು ಆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯೂ 
ಸಲ್ಲಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಜಗತ್ತು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯದ ಜೊತೆಗೇ ಇದೆ. 
ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಬರಿ ತಾತ್ತ್ವಿಕ 


1೨ 


ವಾದವಿವಾದದಲ್ಲೇ ಇಡೀ ಜೀವನ ಕಳೆಯುವವರ ಬಗ್ಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷಾದೆ 
ವ್ಯಕ್ರಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ದ್ವೈತಾದ್ವೈತವನೋದಿ ಏನ ಮಾಡುವಿರಯ್ಕಾ 
ನಮ್ಮ ಶರಣರ ಉರಿಗೆ ಅರಗಾಗಿ ಕರಗದನ್ನಕ್ಕ, 
ಸಾವರ ಜಂಗಮವೊಂದೆ ಎಂದು ನಂಬದನ್ನಕ್ಕ 
ಛು 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ಬರಿಯ ಮಾತಿನ ಮಾಲೆಯಲೇನಹುದು? 
-ಬಸವಣ್ಣ 
ಣ 
ಎಂದು ಬಸವಣನವರು ಪಶಿಸುತಾರೆ. "ಜೀವಾತ್ಮ ಮತು ಪರಮಾತ್ಮ ಬೇರೆ' ಎಂಬ ದೈೆತ 
ಣ ಮು ೨೦ ೬ ಎವಿ ೬ ವಲ 
ಮತದ ಬಗ್ಗೆಯಾಗಲೀ “ಜಿವಾತ್ಮ ಮತ್ತ ಪರಮಾತ್ಮ ಒಂದೇ” ಎಂಬ ಅದ್ವೈತ ಮತದ 
ಬಗ್ಗೆಯಾಗಲೀ ಜೀವನಪರ್ಯಂತ ಓದುತ್ತ, ಚರ್ಚಿಸುತ್ತ ಕಾಲ ಕಳೆದು ಮಾಡುವುದೇನಿದೆ? 
ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವ ಶರಣರ ಜ್ಞಾನಾಗ್ನಿಗೆ ಕರಗಿ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವನ್ನು 
ಹೊಂದದೆ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ನಂಬದೆ ಬರಿ ವಾದವಿವಾದ 
ಮಾಡುವುದರಲ್ಲೇನಿದೆ? ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳುತಾರೆ. 


ನ po) kf) 


ಬೀಜದಲ್ಲಿ ವೃಕ್ಷ ಇರುವ ಹಾಗೆ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಪರಮಾತ್ಮನಿದ್ದಾನೆ. ನಾವು 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಇಡೀ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹಿತವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತ ಹೋದಾಗ ನಮ್ಮ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವಿಕಸನ ಆಗತೊಡಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಅನುಭಾವಕ್ಕೆ 
ಬರತೊಡಗುತ್ತಾನೆ. ಈ ಅನುಭಾವವು ನಮ್ಮನ್ನು ದೇವರೊಡನೆ ಐಕ್ಕಸ್ಲಿತಿಗೆ ಒಯ್ಯುವುದು. 
ಹೀಗೆ ಐಕ್ಕಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪುವುದೇ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಕ. ನಾವು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯದ 
ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಕ ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಶಿವಯೋಗದ ಫಲ. 

“ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಇರುವ ದೇವರು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ತುಂಬ ಇದ್ದಾನೆ' ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮ್ಮನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. "ಜಂಗಮವ ನೋಡಿರೆ, ಜಂಗಮದೊಳಗೆ 
ಲಿಂಗಯ್ಯ ಸನ್ನಿಹಿತನಾಗಿಪ್ಪ' ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ದೇವರೇ 
ತುಂಬಿರುವುದರಿಂದ ಲೋಕಸೇವೆ ಎಂಬುದು ದೇವಸೇವೆಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 


ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮವೆಂಬ ಉಭಯ ಪಕ್ಷ ಒಂದೆ; 
ಆವ ಮುಖದಲಿ ಬಂದಡೂ ತೃಪ್ತಿಯೊಂದೆ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಆಪ್ಕಾಯನವೊಂದೆ. 

-ಬಸವಣ್ಣ 

ಣ 

ಸ್ಥಾವರ ಎಂಬುದು ತೋರಿಕೆಗೆ ಇರುವಂಥದ್ದು. ಅದು ಕೂಡ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 

ಜಂಗಮವೇ ಆಗಿದೆ. ಅಂದರೆ ಚೈತನ್ಯಮಯವೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವರು ಸ್ಥಾವರ ಸೇವೆ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೨೫ 


ಮತ್ತು ಜಂಗಮ ಸೇವೆ ಹೀಗೆ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ನಮ್ಮ ಸೇವೆ ಸಂದರೂ ಒಂದೇ 
ರೀತಿಯ ಸಂತೃಪ್ತಿ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾನೆ. "ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ' ಎಂಬ ಶಿವಯೋಗ ಇರುವುದೇ 
ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಲಿಂಗತತ್ತ್ವದಲ್ಲಿ ಬೀಜಸ್ವರೂಪವಾಗಿರುವ ಶಿವಶಕ್ತಿ, 
ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಬೆಳೆಯುತ್ತದೆ. 


ಅಂತರಂಗದೊಳಗಿರ್ದ ನಿರವಯಲಿಂಗವನು ಸಾವಯಲಿಂಗವ ಮಾಡಿ, 
ಶ್ರೀಗುರುಸ್ವಾಮಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಟ್ಟನಾಗಿ, 
ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಅಂತರಂಗವನಾವರಿಸಿ 
ಅಂತರಂಗದ ಕರಣಂಗಳೇ ಕಿರಣಂಗಳಾಗಿ 
ಬೆಳಗುವ ಚಿದಂಶವೇ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವು, 
ಆ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯವೇ ಭಾವಲಿಂಗವು, 
ಇದನರಿದು ನೋಡುವ ನೋಟ ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ತಾನುತಾನಾದಲ್ಲದೆ ಇದಿರಿಟ್ಟು ತೋರುವುದಿಲ್ಲವಾಗಿ 
ಅಖಂಡ ಪರಿಪೂರ್ಣವಪ್ಪ ನಿಜವು ತಾನೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 
ಚೈತನ್ಮಸ್ವರೂಪವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವ ದೇವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ. ನಂತರ ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಅಂತರಂಗವನ್ನೆಲ್ಲ ಆವರಿಸುವುದು. ಆಗ 
ನಮ್ಮೊ ಳಗಿನ ಮನಸ್ಸು, ಬುದ್ಧಿ ಚಿತ್ತ ಮತ್ತು ಅಹಂಕಾರ ಎಂಬ ಕರಣಚತುಷ್ಟಯಗಳೇ 
ಅರಿವಿನ ಕಿರಣಗಳಾಗಿ ಬೆಳಗುತ್ತವೆ. ಆ ಬೆಳಗುವ ಚಿತ್‌ ಅಂಶವೇ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗ. 
ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯವೇ ಭಾವಲಿಂಗ. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರಿತುಕೊಂಡು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ 
ದೃಷ್ಟಿಯು ನೆಟ್ಟಾಗ, ಆ ನೋಟ ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ನಾವು ನಮ್ಮ ಚೈತನ್ಯದ 
ಜೊತೆ ಸಾಮರಸ್ಯ ಹೊಂದುವುದೇ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕ ತನ್ನೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ತನ್ನ ಚೈತನ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾಗದೆ 
ಹೋದರೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಬರಿ ಆಚರಣೆಯಾಗುವುದು. ದೇವರು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸತ್ಯವಾಗಿರುವುದ 
ರಿಂದ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ ಸಾಮರಸ್ಯ ಸಾಧಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 


ತಂದೆ ನೀನು ತಾಯಿ ನೀನು, ಬಂಧು ನೀನು ಬಳಗ ನೀನು. 
ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ... 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 


ಹಾಲಲದ್ದು, ನೀರಲದ್ದು. 


-ಬಸವಣ್ಣ 
ಣ 


2೬ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿರುವ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ತಂದೆ, ತಾಯಿ, ಬಂಧು, ಬಳಗದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ 
ದೇವರನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಎಂಥದೆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಈ ಸತ್ಯವನ್ನೇ ನಂಬುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಒಂದೇ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ 
ಪರಮಾತ್ಮ ಜೀವಾತ್ಮನಾಯಿತ್ತು. 
ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಲಿಂಗ, ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಅಂಗ, ಸಂಗವೇ ಏಕಾತ್ಮ. 
ತತ್‌ ಪದವೇ ಪರಮಾತ್ಮ, ತ್ವಂ ಪದವೇ ಜೀವಾತ್ಮ, 
ಅಸಿ ಪದವೇ ತಾದಾತ್ಮ್ಯವಯ್ಯಾ, 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಪ್ರಿಯ ವಿಶ್ವೇಶ್ವರಾ. 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ 


ಪರಮಾತ್ಮನಿಗೂ ಜೀವಾತ್ಮನಿಗೂ ಮೂಲವಾಗಿ ಒಂದೇ ವಸ್ತು ಇದೆ ಎಂದು 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಅಂಗ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಲಿಂಗ ಪರಮಾತ್ಮನಾದರೆ ಅಂಗ ಜೀವಾತ್ಮನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಲಿಂಗವು ಜಂಗಮವಾದರೆ ಅಂಗವು 
ಸ್ಥಾವರವಾಗುತ್ತದೆ. ಲಿಂಗ ಅವಿನಾಶ, ಅಂಗ ನಾಶವಾಗುವಂಥದ್ದು. ಆದರೆ ತತ್ತ್ವಮಸಿ 
ಅಂದರೆ ಅದು ನಾವೇ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ನಾಶಹೊಂದಿದರೂ ಚೈತನ್ಯದ ಜೊತೆಯೇ 
ಒಂದಾಗುತ್ತೇವೆ. ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಹೇಳುವ ತಾದಾತ್ಮ್ಯವೇ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯ. 


ಈ ; ರೀತಿಯ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯದ ಕುರುಹಾದ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಿಂದ ಸಾಧ್ಯ ಹೊರತಾಗಿ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಾಗದು. ಅಂತೆಯೆ 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 


ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ, ಕಲ್ಲದೇವರ ಮಾಡಿ 

ಆ ಕಲ್ಲು “ಕಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಕೆಡೆದಡೆ ದೇವರೆತ್ತ ಹೋದರೋ? 

ಲಿಂಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಮಾಡಿದವಂಗೆ ನಾಯಕ ನರಕ ಗುಹೇಶ್ವರಾ. 
$k ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 


ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಕಲ್ಲಿನಿಂದ 
ಗುಡಿಯ ಕಟ್ಟಿ, ಕಲ್ಲಿನಿಂದಲೇ ಲಿಂಗವನ್ನು ಕಡೆದು, ಅದನ್ನು ಕಲ್ಲಮೇಲೆ ಇಟ್ಟು 
ಪೂಜಿಸುವುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದನ್ನು ದೇವರೆಂದು ತಿಳಿದರೆ 
ನಮ್ಮ ಒಳಗಿರುವ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿರುವ ದೇವರು ಎಲ್ಲಿಗೆ ಹೋದರು? ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ಮಾಡಿದವರಿಗೆ ನಾಯಕನರಕ ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೨೭ 


ನಮ್ಮ ಒಳಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಹೊರಜಗತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರು ವ್ಯಾಪಿಸಿರುವುದರಿಂದ. 
ಅಲ್ಲದೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ದೇವರೇ ಇರುವುದರಿಂದ. ಅಂಥ ದೇವರ ಜೊತೆ ಸಾಮರಸ್ಕ 
ಸಾಧಿಸಲು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಶರಣರು ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ಅವರು ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. 


ತನು ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, ಮನ ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, ಧನ ನಿಮ್ಮದೆಂಬೆ, 
ಮತ್ತೆಯೂ ವಂಚನೆ ಮಾಣದಯ್ಯಾ. 
ಲಿಂಗ ಜಂಗಮವೆಂಬೆ, ಜಂಗಮ ಲಿಂಗವೆಂಬೆ, 
ಮತ್ತೆಯೂ ವಂಚನೆ ಮಾಣದಯ್ಯಾ. 
ಒಡಲೊಡವೆ, ಹಡೆದರ್ಥ ನಿಮ್ಮದೆಂದರಿಯದೆ 
ಕೆಮ್ಮನೆ ಕೆಟ್ಟೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಎಲ್ಲವೂ ದೇವರದೇ ಆಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ನಮ್ಮ ದೇಹವೂ ದೇವರದೇ 
ಆಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಜನ ಸ್ವಾರ್ಥಿಗಳಾಗಿ ಶೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಜನರು ದೇವರಲ್ಲಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಮತ್ತು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ 
ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದದೆ ಹೋದರೆ ಸ್ವಾರ್ಥವು ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತ ಇಡೀ 
ಜಗತ್ತೇ ರಣರಂಗವಾಗಿ ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ಹೋಗುವುದು. ಅಂತಃಕರಣವೊಂದೇ ಈ 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಪಾಡಬಲ್ಲುದು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ದೃಢನಿಲವಾಗಿದೆ. ಶರಣರು ಕಂಡುಕೊಂಡ 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಹೋದರೆ. ಮಾನವರು ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದ ಕಂಡದ್ದೆಲ್ಲ ಸ್ಥಾವರವಾಗುತ್ತ 
ಜಗತ್ತು ವಿನಾಸದ ಅಂಚಿಗೆ ಸರಿಯುವುದು. 


ಜಲವ ತಪ್ಪಿದ ಮತ್ಸ್ಯ ಬದಕೂದೇ ಸೋಜಿಗ. 
ಗಣತಿಂಥಿಣಿಯೊಳಗಿರಿಸೆನ್ನ ಲಿಂಗವೆ. 
ಶಿವ ಶಿವಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಸೆರಗೊಡ್ಡಿ ಬೇಡುವೆನು. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ನೀರಿಲ್ಲದೆ ಮೀನುಗಳು ಬದುಕಲಾರವು. ಹಾಗೆಯೆ ಜನಸಮುದಾಯವಿಲ್ಲದೆ ಶರಣರು 
ಬದುಕಲಾರರು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣವೇ 
ಅವರ ಗುರಿಯಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಅವರು ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲೇ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡರು. ಇಡೀ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆಂದು ಕರೆದರು. 

ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಬರಿ ಒಳಜಗತ್ತನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲೇ ತೃಪ್ತಿಪಡದೆ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆಂಬ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಸೇವೆ ಮಾಡುವ ವಿಶಾಲ ಮನೋಭಾವವನ್ನು 


೨೮ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 


ಪಡೆದುಕೊಂಡರು. ಇದಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಉಭಯಕುಳ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಉಭಯಕುಳ 


ಅದ್ವೈತವ ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಅರಿದು 
ಹೊರಗೆ ದಾಸೋಹವ ಮಾಡದಿರ್ದಡೆ 
ಎಂತಯ್ಯ ಉಭಯ ಸಂದೇಹದಲ್ಲಿ ನಿಜವಪ್ಪುದು. 
ಬಸವಣ್ಣ 
ದೇವರು ಮತ್ತು ಜೀವಜಗತ್ತಿನ ಮಧ್ಯೆ ಅಭೇದ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಮೇಲೆ 
ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಲೋಕಸೇವೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಅರಿತುಕೊಂಡ ಜ್ಞಾನ ನಿರರ್ಥಕ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಲೋಕಸೇವೆ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ 
ಮೊದಲಿಗೆ ಕಾಯಕ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದನ್ನು ದೇವರು ಕೊಟ್ಟ 
ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹಾಗೆ ಬಂದುದರಲ್ಲಿ ಸಮಾಜರೂಪಿ ದೇವರೆಂಬ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇದುವೆ ಜಂಗಮದಾಸೋಹ. ಈ ಜಂಗಮ 
ದಾಸೋಹವೇ ಸಮಾಜಸೇವೆ. 
ಶರಣರಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಎಂಬ ಜಂಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಮಹತ್ವವಿದೆ. 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ವವಿದೆ. 


ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾದಡೆ, ಗುರುದರ್ಶನವಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು; 
ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು, 
ಜಂಗಮ ಮುಂದೆ ನಿಂದಿದ್ದಡೂ ಹಂಗ ಹರಿಯಬೇಕು. 
ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ 
ಅಮರೇಶ್ವರಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ ಕಾಯಕದೊಳಗು. 
-ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ 
ಧರ್ಮ ಇರುವುದು ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ. ಲೋಕಸೇವೆ ಮಾಡದೆ ಬರಿ ಪೂಜೆ 
ಮಾಡುವುದು ನಿರರ್ಥಕ. ಲೋಕಸೇವೆ ಮಾಡಬಯಸುವವರು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ 
ಸಂಪಾದನೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಇಂಥ ಸದುದ್ದೇಶದ ಕಾಯಕದಲ್ಲೇ ದೇವರಿರುತ್ತಾನೆ ಎಂದು 
ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸುತ್ತ ಜಂಗಮದ ಮುಖವ ನೋಡುತ್ತಿಪ್ಪ 
ಸುಖವ ಕೊಡು, ಕಂಡಾ ಲಿಂಗವೆ, 


ಪರಮ ಸುಖವ ಕೊಡು, ಕಂಡಾ ಲಿಂಗವೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಇದೇ ವರವ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ಬೇಡುವೆ. 


-ಬಸವಣ್ಣ 


ನಡ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೨೯ 


ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮದ ಸೇವೆಯನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಆ ಸಮಾಜಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ಪರಮ ಸುಖವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸ ವಣ್ಣನವರ 
ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಬಸವಣ್ಣನವರಾಗಲೀ ಇತರ ಶರಣರಾಗಲೀ ದೇವರಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಬಯಸಲಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಮುಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ನಂಬಿಕೆಯೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಲಿಂಗಾಂಗ 
ಸಾಮರಸ್ಕದಲ್ಲೇ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಕಲ ಜೀವಕೋಟಿ ಆನಂದದಿಂದ ಬದುಕಬೇಕು 
ಎಂಬುದೇ ಅವರ ತೀವ್ರತೆಯಾಗಿತ್ತು. GaN ಸಾಮೂಹಿಕ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯೂ 
ಮತ್ತು ಸ್ವಾರ್ಥದ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಸಿಕೆಯೂ ಇತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ 
ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಕಾಳವ್ವೆ "ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ; ನಿರಾಸೆ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯ ಮುಕ್ತಿ' ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 


ಕಲ್ಲನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಹಾಲನೆರೆಯೆಂಬರು, 
ದಿಟದ ನಾಗರ ಕಂಡಡೆ ಕೊಲ್ಲೆಂಬರಯ್ಯಾ, 
ಉಂಬ ಜಂಗಮ ಬಂದಡೆ ನಡೆಯೆಂಬರು. 
ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯೆಂಬರಯ್ಯಾ. 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಕಂಡು ಉದಾಸೀನವ ಮಾಡಿದಡೆ, 
ಕಲ್ಲ ತಾಗಿದ ಮಿಟ್ಟೆಯಂತಪ್ಪರಯ್ಯಾ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವ ಶರಣರಿಗೆ 
ಜಂಗಮ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಬಂದ ಜಂಗಮನಿಗೆ ಉಣಲು ಕೊಡದಿದ್ದಾಗ ಆತ ಯಾವ 
ಲಿಂಗತತ ತ್ತ್ವ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಾನೆಯೋ ಆ ಲಿಂಗ ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗವೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಸ್ಥಾವರ ಗುಣವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಕರು ತಮ್ಮ ಕ್ರಿಯೆಯ ಮೂಲಕ 
ಒಂದು ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಜೀವಂತವಿಟ್ಟಾಗ ಮಾತ್ರ ಅದು ಚಲನಶೀಲ ಗುಣವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತದೆ. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸ್ಥಾವರವಾಗಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಇದು ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತ ಚಿಂತನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಯಾವುದು ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತ ಚಿಂತನೆಯೊ ಅದು ಮಾತ್ರ ಜಂಗಮ. 
ಇದು ಅಳಿವಿಲ್ಲದ್ದು. ಯಾವುದು ವಸ್ತುಕೇಂದ್ರಿತ ಚಿಂತನೆಯೊ ಅದು ಸ್ಥಾವರ. ಅದು 
ನಾಶವಾಗುವಂಥದ್ದು. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿ ಧನವನ್ನೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಸಮಾಜ ಕೂಡ ಸ್ಥಾವರ ಸಮಾಜವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಅಳಿವು ಉಂಟು. ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು 
ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಮಾಜ ಮಾತ್ರ ಜಂಗಮ ಸಮಾಜವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇಂಥ 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಳಿವು ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರು ಇರುವುದರಿಂದ ಎಲ್ಲವೂ 
ಸುಖವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
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ಲಿಂಗವಿಕಾರಿಗೆ ಅಂಗವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ, 
ಜಂಗಮವಿಕಾರಿಗೆ ಧನವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ, 
ಪ್ರಸಾದವಿಕಾರಿಗೆ ಮನೋವಿಕಾರವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. 
ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧ ಗುಣವನರಿದಾತನು 

ಅಚ್ಚ ಲಿಂಗೈಕ್ಕನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


po ಸಾಲೆ 
-ಓಸಿಎಣ್ಣ 


ತನ್ನೆಲ್ಲ ತೀವ್ರತೆಯನ್ನು ಲಿಂಗದ ಕಡೆಗೆ ಹರಿಬಿಟ್ಟವನಿಗೆ ದೈಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದೇ ರೀತಿ ಸಮಾಜದ ಕಡೆಗೆ ಆಸಕ್ತನಾದವನು ಧನಮೋಹಿಯಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಸಾದದ 
ಕಡೆಗೆ ವಾಲಿದವನಿಗೆ ಮನೋವಿಕಾರವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ದೈಹಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ 
ವಿಕಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗದವನು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ ಪ್ರಸಾದದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು ಲಿಂಗಾಂಗ 
ಸಾಮರಸ್ಕದೊಂದಿಗೆ ಆನಂದಮಯನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 


ನಿತ್ಯ ನಿರಂಜನ ಪರಂಜ್ಯೋತಿವಸ್ತು 
ಉಪದೇಶವ ಕೊಟ್ಟು ಗುರುವಾದ, 
ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಲಿಂಗವಾದ, 
ಹಸರವಾದ ಪ್ರಪಂಚನಳಿದು ಟಾಸೋಹವ ಮಾಡಿಸಿಕೊಂಡು ಜಂಗಮವಾದ. 
ಇಂತೀ ಗುರುಲಿಂಗಜಂಗಮ ಒಂದೆಯಲ್ಲದೆ ಭಿನ್ನವಿಲ್ಲ. 
ಈ ಮೂರಕ್ಕೆ ಮೂರನಿತ್ತು ಮೂರನೊಂದ ಮಾಡಬಲ್ಲಡೆ, 
ಆತ ಪ್ರಸಾದಕಾಯನಯ್ಯಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರನ್ನು ಮಹಾಪ್ರಕಾಶ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ದೇವರೇ 
ಅರಿವು ಕೊಟ್ಟು ಗುರುವಾದ. ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಾದ. ವಿಶಾಲವಾದ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹವ ಮಾಡಿಸಿಕೊಂಡು, ಅಂದರೆ ವಸ್ತುಮೋಹವನ್ನು ಅಳಿಸಿ 
ಜಂಗಮವಾದ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲೋಕಸೇವೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ದೇವರ 
ಸೇವೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮದ ಮಧ್ಯೆ ಅಭೇದ್ಯ 
ಕಲ್ಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗುರುವೆಂಬ ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗವೆಂಬ ನೀತಿ ಮತ್ತು 
ಜಂಗಮವೆಂಬ ಸಮಾಜದ ಮಧ್ಯದ ಘನ ಸಂಬಂಧದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಶಿವಭಕ್ತರೇ ಅಧಿಕರು ನೋಡಯ್ಯಾ 

ಇದಕ್ಕೆ ಅಧಿಕವಾಗಿ ಜಂಗಮವ ಕಂಡೆ. 

ಈ ದ್ವಿವಿಧವನೊಂದೆ ಎಂದು ನಂಬಿದೆ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. -ಬಸವಣ್ಣ 
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ಇಂಥ ಪರಿಜ್ಞಾನವುಳ್ಳ ಶಿವಭಕ್ತರು ಶ್ರೇಷ್ಠರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಮಾನವ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮವು ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎಂದು ಸಾರುವ 
ಮೂಲಕ ಮಾನವಕುಲದ ಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ನಂತರ ಶಿವಭಕ್ತರ ಸರ್ವಸಮತ್ತದ 
ನವಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಇಡೀ ಮಾನವ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಭೂಲೋಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. 


ನಿನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ? 
ಎನ್ನೊಳಗಿದ್ದು ನಿನ್ನ ತೋರಲಿಕೆ ನೀನೇ ರೂಪಾದೆ. 
ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭೂಲೋಕಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ ಕೊಡಲು ಕಾರಣವಿದೆ. ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ದೇವರು ತನ್ನ ರೂಪ ತೋರಿಸಲು ವಿಶ್ವದ ವಿರಾಟ್‌ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ. ಅದುವೇ ದೇವರ 
ಜಂಗಮರೂಪ. ಆದ್ದರಿಂದ ಜಂಗಮವನ್ನೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿರುವುದಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಭಿತ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ಬರೆಯಬಹುದೆ ಚಿತ್ತಾರವ? ಬಿತ್ತಿ ಬೆಳೆಯಬಹುದೇ 
ಧರೆಯಿಲ್ಲದೆ?” ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಮೂಲಕ, ವಸ್ತುವಿನ ಸಹಾಯವಿಲ್ಲದೆ ಚೈತನ್ಯದ 
ಅರಿವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು 

ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು ' 

ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು; | 

ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು: 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಭಕ್ತಿಯ ಮಧ್ಯೆ 
ಭೇದ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಸಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗಭಕ್ತಿಯು ಚಳಿಗಾಲದ ಮುಂಜಾವಿನ ಹಾಗೆ 
ಹಿತಕರವೆನಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಚಳಿಗಾಲದ ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ಅಸಹನೀಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ 
ಎಂಬುದು ಚಳಿಗಾಲದ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಹಾಗೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಎಂಬ ಸಮಾಜಸೇವೆ 
ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಯಕ ಮಾಡಬೇಕು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡು 
ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಪರೋಪಕಾರ ಮಾಡಬೇಕು. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ ಜನಸೇವೆಯನ್ನು ಭಕ್ತಿ 
ಎಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಭಕ್ತನಾದವನು ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿರಬೇಕು. ಭಕ್ತ 
ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗದಿದ್ದರೆ ದೇವರು ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದ ಬಗೆಗಿನ ತಮ್ಮ ಅದಮ್ಯ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಲಿಂಗವೆಂತಿಪ್ಪದೆಂದರಿಯೆನು, 
ಲಿಂಗದ ನಿಲವೆಂತುಂಟೆಂಬುದನ್ನರಿಯೆನು, 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾತು ಎನಗೇಕಯ್ಕಾ? 
ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿ ಬಂದು ನೀವಿರುತ್ತಿರಲು, 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕೆ ಮೆಚ್ಚಿ ಮರುಳಾದೆನು. 
ಎನ್ನ ತಪ್ಪನೆ ಎಣಿಸಿಹೆನೆಂದಡೆ ಕಡೆಯಿಲ್ಲ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಸೇವೆಗಾಗಿ ಹಾತೊರೆಯುವವನು ಮಾತ್ರ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ. ಹೀಗೆ ನಾವು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗದಿದ್ದರೆ 
ದೇವರ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಲಿಂಗ ಬರಿ ಸ್ಥಾವರವಾಗಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯ 
ವಿಚಾರ ತಮಗೆ ಬೇಡ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಸಕಲಜೀವಿಗಳೊೂಳಗೆ 
ಇರುವ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಅಗ್ನಿಯಾಧಾರದಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬುನ ನೀರುಂಬುದಯ್ಕಾ, 
ಭೂಮಿಯಾಧಾರದಲ್ಲಿ ವೃಕ್ಷ ನೀರುಂಬುದಯ್ಕಾ, 
ಜಂಗಮವಾಪ್ಕಾಯನವಾದಡೆ ಲಿಂಗಸಂತುಷ್ಟಿಯಹುದಯ್ಯಾ. 


ಸಕಲಜೀವಿಗಳು ಸಂತೃಪ್ತಿ ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ದೇವರು ಸಂತೃಪ್ರನಾಗುವನು. 
ಕಬ್ಬಿಣ ಕಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ನೀರು ಕುಡಿಯುವುದು. ಭೂಮಿಯ ಜೊತೆ ಇದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮರ 
ನೀರು ಕುಡಿಯುವುದು. ಅದೇ ರೀತಿ ಜೀವಜಗತ್ತಿನ ಜೊತೆ ಇದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ದೇವರು 
ಸಂತಸಪಡುವನು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆತ ಕೇವಲ ಸ್ಥಾವರವಾಗಿ ಉಳಿಯುವನು. 


ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲಿ ಹೊಳೆದಡೆ 
ಏಡಿಸಿ ಕಾಡಿತ್ತು ಶಿವನ ಡಂಗುರ. 
ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ, ಮಾಡಿದೆನೆನ್ನದಿರಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ. 
ಮಾಡಿದೆನೆಂಬುದು ಮನದಲ್ಲಿಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ 
ಬೇಡಿತ್ತನೀವನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ನಿಭಾಯಿಸಿದ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಕನಸು ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬಾರದು. ಪರೋಪಕಾರ ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ಮತ್ತು ಧರ್ಮಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು 
ನೆನಪಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಶಿವನ ಡಂಗುರ ಹೀಯಾಳಿಸಿ ಕಾಡುವುದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದಕ್ಕೇ ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಎನ್ನುವರು. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೩೩ 
he 


ದಾನ ಕೊಡುವವರ ಮುಂದೆ ದಾನ ಪಡೆಯುವವರು ದೃನ್ಯಭಾವದವರಾಗಿತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ದಾಸೋಹಿಗಳು ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವಾಗ ಅವರ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ನೋವಾಗದಂತೆ 
ವಿನಮ್ರವಾಗಿ ಕೊಡುವರು. ಅಲ್ಲದೆ ಹಾಗೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ಅವರು ಎಂದೂ ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮದ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಕಾಳಜಿ 
ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗನರಕಗಳೇ ಇಲ್ಲ. ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗ, ಅನಾಚಾರವೇ 
ನರಕ. ಅಯ್ಕಾ ಎಂದರೆ ಸ್ವರ್ಗ, ಎಲವೋ ಎಂದರೆ ನರಕ. “ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ 
ಪೃಥಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ಪೃಥ್ವಿ ನೀರಿನಿಂದ, 
ಹಸಿರಿನಿಂದ, ಸುವಾಸನೆ ಬೀರುವ ಹೂಗಳಿಂದ, ರುಚಿಯಾದ ಫಲಗಳಿಂದ, ಪಕ್ಷಿಗಳ 
ಇಂಚರದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಇಂಥ ಅನೇಕ ಸುಖದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಈ ಪೃಥ್ವಿ ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ 
ಕೈಲಾಸವು ಒಣಭೂಮಿ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಈ ಭೂಮಿಯ ಬಗ್ಗೆ 
ಗೌರವ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಭೇರುಂಡನ ಪಕ್ಷಿಗೆ ದೇಹ ಒಂದೇ, 

ತಲೆ ಎರಡರ ನಡುವೆ ಕನ್ನವಡ ಕಟ್ಟಿ 
ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಲನೆರೆದು, 

ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಷವನೆರೆದಡೆ 
ದೇಹವೊಂದೇ ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಆಯ್ಕಾ? 
ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಪೂಜೆಯ ಮಾಡಿ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ 
ನಿಂದೆಯ ಮಾಡಿದಡೆ 

ನಾ ಬೆಂದೆ ಕಾಣಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 

-ಬಸವಣ್ಣ 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಮೂಲ 
ಒಂದೇ' ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಎಂಬ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಪಕ್ಷಿಗೆ ಎರಡು ತಲೆಗಳಿವೆ. 
ಅವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಪರದೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ ನಂತರ ಒಂದು ಬಾಯಲ್ಲಿ ಹಾಲನ್ನು ಹಾಕಿ, 
ಇನ್ನೊಂದು ಬಾಯಲ್ಲಿ ವಿಷವನ್ನು ಹಾಕಿದಾಗ ಆ ಹಾಲು ಮತ್ತು ವಿಷ ಕೂಡಿಯೇ ಆ ಪಕ್ಷಿಯ 
ಜಠರ ಸೇರುವುದರಿಂದ ಅದು ಸಾಯದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು ಹಾಲಿನಂತೆ 
ಇದ್ದರೆ, ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ತೋರುವ ತಿರಸ್ಕಾರ ವಿಷದಂತಾಗುವುದು. 
ಪೂಜೆ ಮತ್ತು ತಿರಸ್ಕಾರ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ದೇವರಿಗೇ ತಲಪುವುದರಿಂದ ಆ ದೇವರು ಆಗ 
ದೇವರಾಗಿ ಉಳಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅಂದರೆ ಸಮಾಜ ಬಿಟ್ಟು ದೇವರು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರು 


೩೪ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಈ ಭೂಮಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಗಾಢವಾದ ನಂಬಿಕೆ ಬೆಳೆಯುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿ ಬದುಕನ್ನು 
ಸಹ್ಮಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಯಲ ರೂಪ ಮಾಡುವಾತನೆ ಶರಣನು, 
ಆ ರೂಪ ಬಯಲು ಮಾಡಲಲ್ಲಾತನೆ ಲಿಂಗಾನುಭಾವಿ. 
ಬಯಲ ರೂಪ ಮಾಡಲರಿಯದಿದ್ದಡೆ ಎಂತು ಶರಣನೆಂಬೆ? 
ಆ ರೂಪ ಬಯಲು ಮಾಡಲರಿಯದಿದ್ದಡೆ ಎಂತು ಲಿಂಗಾನುಭಾವಿಯೆಂಬೆ? 
ಈ ಉಭಯ ಒಂದಾದಡೆ ನಿಮ್ಮಲ್ಲಿ ತೆರಹುಂಟೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


-ಬಸವಣ್ಣ 


ದೇವರು “ಬಯಲು' ಆದರೆ "ವಿಶ್ವ' ಆತನ ರೂಪ. ಆ ಬಯಲುದೇವನನ್ನು ವಿಶ್ವ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೋಡುವಾತನೇ ಶರಣ. ಇದು ಆತನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ಆ ರೂಪ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಬಯಲಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತವನೇ 
ಲಿಂಗಾನುಭಾವಿ. ಹೀಗೆ ಬಯಲನ್ನು ರೂಪ ಮಾಡಿ ನೋಡುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದರೆ, ರೂಪವನ್ನು ಬಯಲು ಮಾಡುವ ಅರಿವು ಆತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. 
ಶರಣರು ಲೌಕಿಕದಲ್ಲಿ ಅನುಭವಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ; ಆತ್ಮಿಕದಲ್ಲಿ ಅನುಭಾವಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅನುಭವ 
ನೀಡುವ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಅನುಭಾವ ನೀಡುವ ಆತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತು ಶರಣರಿಗೆ ಸಮವಾಗಿ 
ಪ್ರಮುಖವಾಗುತ್ತವೆ. ಒಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. | 


ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ; 
ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ; 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಮುಕುಟ; 
ಅಗಮ್ಮ ಅಗೋಚರ ಅಪ್ರತಿಮ ಲಿಂಗವೆ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ. 

ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಕಾ. 


ಇ”? 


ಇಂಥ ವಿರಾಟ್‌ ಲಿಂಗದ ಬಳಿ ನಮಗೆ ಹೋಗಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದನ್ನು ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಅದನ್ನು ಯಾವುದರ ಜೊತೆಗೂ ಹೋಲಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇಂಥ ಲಿಂಗವು ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು 
ಅರ್ಧ ಬೊಗಸೆಯಾಯಿತು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುವಲ್ಲಿ ದೇವರ ನಿರಾಕಾರ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆ ನಿರಾಕಾರ ಸ್ವರೂಪವು ಲಿಂಗದ ಸಂಕೇತದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ 
ಕರಸ್ಥಲದಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ದರ್ಶನ 


ನಡ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೩೫ 
ಡ್‌ 


ದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. "ಅಂಗದ ಮೇಲೆ 
ಲಿಂಗಸಾಹಿತ್ಯವಾದ ಬಳಿಕ ಸ್ಥಾವರ ದೈವಕ್ಕೆರಗಲಾಗದು' ಎಂದು ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ದೇವರ ನಿರಾಕಾರ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾದ ಸಾಕಾರ 
ರೂಪದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯದ ಅರಿವನ್ನು ಮತ್ತು 
ವಿಶ್ವಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ನೀಡಿ ನಮ್ಮನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ವಿಶ್ವಮಾನವರನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮದ ಮಧ್ಯೆ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಜಗತ್ತು ಮಿಥ್ಯೆ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೆಂಬರು ನೀವು ಕೇಳಿರೆ 
ಸ್ಥಾವರವೇ ಲಿಂಗ ಜಂಗಮವೇ ಭಕ್ತ. 
ಪೂಜಿಸುವುದು ಲಿಂಗ ಪೂಜೆಗೊಂಬುದು ಜಂಗಮ 
ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದಾದ ಕಾರಣ ಜಂಗಮವೆನಿಸಿತ್ತು. 
ದೇವ ಭಕ್ತ ಒಂದಾದ ಕಾರಣ ಸ್ಥಾವರವೆನಿಸಿತ್ತು. 
ಸ್ಥಾವರವೇ ಘಟವು ಜಂಗಮವೇ ಪ್ರಾಣವು. 
ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗ ನಿಮ್ಮ ಶರಣ ಸ್ವತಂತ್ರ. 
| -ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 


'ಸ್ಥಾವರವೇ ಘಟವು ಜಂಗಮವೇ ಪ್ರಾಣವು' ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಬರೆಯುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದೆಲ್ಲವೂ ಸ್ಥಾವರ; ಅದರೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯವೇ ಜಂಗಮ ಎಂ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಘಟ ಅಂದರೆ ದೇಹ. ದೇಹವು ಸ್ಥಾವರವಾಗಿದ್ದು » ಪ್ರಾಣವು 
ಜಂಗಮವಾದಾಗ "ಸ್ಥಾವರ ವಸ್ತುವಿನೊಳಗೆ ಚೈತನ್ಯವೆಂಬ ಜಂಗಮವಿದೆ' ಎಂಬರ್ಥ 
ಹೊರಹೊಮ್ಮುವುದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಲಿಂಗ ಸ್ಥಾವರವಾಗಿದೆ. ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ ಭಕ್ತನ 
ಚೈತನ್ಯವೇ ಜಂಗಮವಾಗಿದೆ. ಸ್ಥಾವರದ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವಾಗ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಜಂಗಮವೇ 
ಪೂಜೆಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಸ್ಥಾವರದೊಳಗೆ ಚೈತನ್ಯ ಇದ್ದೇ ಇರುವುದರಿಂದ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಆ ಸ್ಥಾವರವೂ ಜಂಗಮವೇ ಆಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಭಕ್ತನಾದವನು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ 
ಸ್ಥಾವರವನ್ನೇ ಧ್ಯಾನಿಸಿದಾಗ ತತ್ತ್ವಾರ್ಥದ ಪ್ರಕಾರ ಸ್ಥಾವರನೇ ಆಗಿ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಭಾಗವಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಶರಣರ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದಿಗೆ ಜನ ಸಮುದಾಯ 
ಬೆಳೆದಾಗ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಜಂಗಮಪ್ರಜ್ಞೆ ಜಾಗೃತವಾಗುವುದು. "ನಶ್ವರ 
ಸ್ಥಾವರ ಹೊರನೋಟದ್ದು ; ಈಶ್ವರ ಜಂಗಮ ಒಳನೋಟದ್ದು' ಎಂಬ ಅರ್ಥ ವಚನಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಧಾನವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತು ಹೊರನೋಟಕ್ಕೆ ದಕ್ಕಿದರೆ ಚೈತನ್ಯ ಒಳನೋಟಕ್ಕೆ ದಕ್ಕುತ್ತದೆ. 
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ಕವಿತ್ವ ಸಾಧಕರೆಲ್ಲರೂ ಕಳವಳಿಸಿ ಹೋದರು. 
ವಿದ್ಯಾಸಾಧಕರೆಲ್ಲರೂ ಬುದ್ದಿಗೆಟ್ಟರು. 

ತತ್ತ್ವಸಾಧಕರೆಲ್ಲರೂ ಭಕ್ತಿಹೀನರಾದರು. 

ಲಿಂಗಸಾಧಕರೆಲ್ಲರೂ ಭೂಭಾರಕರಾದರು. 
ಕೂಡಲಚನ್ನಸಂಗಮದೇವಯ್ಕಾ 

ನಿಮ್ಮ ಬಸವಣ್ಣ ಜಂಗಮಸಾಧಕನಾಗಿ ಸ್ವಯಂ ಲಿಂಗವಾದನು. 


-ಚನಬಸವಣ 
ಟ್ನ್‌ ಣ 


ವಸ್ತುವಿನೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಅರಿಯದ ಕವಿಗಳು, ಪಂಡಿತರು, ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಲಿಂಗಸಾಧಕರು ಕೂಡ ನಿರರ್ಥಕ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸಿದರು ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕಳವಳ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು 
ಜಂಗಮಸಾಧಕರಾದರು, ಅಂದರೆ ಬೀಜದಲ್ಲಿ ವೃಕ್ಷವಿರುವಂತೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ 
ದೇವರಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಸೇವಾಧರ್ಮದೊಂದಿಗೆ ಪಶು, ಪಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಇಡೀ 
ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಮಂಗಲಮಯವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಬಯಸುತ್ತ ಜೀವಸವೆಸಿ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯಾದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೈವತ್ವಕ್ಕೇರಿದರು ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. “ಎನ್ನ 
ಲಿಂಗವ್ಯಸನಿ ಜಂಗಮಪ್ರೇಮಿ ಎಂದೆನಿಸಯ್ಕಾ' ಎಂದು 'ದೇವರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕೇಳಿಕೊಂಡಿದ್ದು ತುಂಬ ಸಮಂಜಸವಾಗಿದೆ. | 


ನಿರೂಪ ಕಾಣಬಾರದು, ಪೂಜಿಸುವ ಪರಿಯೆಂತಯ್ಯಾ 
ರೂಪಿಂಗೆ ಕೇಡುಂಟು ಪೂಜಿಸುವ ಪರಿ ಇನ್ನೆಂತಯ್ಯಾ 
ಸಕಲ ನಿಃಕಲವು ಪೂಜೆಗೆ ಕಾರಣವಲ್ಲ 

ಇನ್ನೆಂತಯ್ಯಾ ಲಿಂಗವಂತರಿಗೆ ಪೂಜಿಸುವ ಪರಿ. 
ಲಿಂಗದ ಪರಿ ಇನ್ನೆಂತಯ್ಕಾ 

ಗುಹೇಶ್ವರಯ್ಕಾ ಅರಿಯಬಾರದ ಲಿಂಗವ 

ಅರಿವಂತೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟನು ಶ್ರೀಗುರು. | 
-ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 


ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಹತ್ವ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ರೂಪಿಲ್ಲದುದನ್ನು ಅದು ಹೇಗೆ ಪೂಜಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ರೂಪಿರುವ ಎಲ್ಲವೂ ನಶ್ವರವಾಗುವಂಥವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವುಗಳನ್ನು ಅದು ಹೇಗೆ 
ಪೂಜಿಸಬೇಕು ಎಂದು ಮತ್ತೆ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ ಮತ್ತು ಕಳಂಕರಹಿತ 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಲಿಂಗವಂತರು ಅದು ಹೇಗೆ ಪೂಜಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು 


ಕ್ಲ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೩೭ 
ke 


ದೇವರನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಲೇ, "ಅರಿಯಬಾರದ ಲಿಂಗವ ಅರಿವಂತೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟನು ಶ್ರೀಗುರು' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. “ಮಹಾಮಹಿಮ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣ ಎನಗೂ 
ಗುರು ಜಗವೆಲ್ಲಕ್ಕೂ ಗುರು ಕಾಣಾ ಗುಹೇಶ್ವರಾ.” ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಇನ್ನೊಂದು 
ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಪೀಠಾಧಿಪತಿಗಳು ರಾಜಗುರು 
ಗಳಾಗಿದ್ದರು. ರಾಜಪೂಜಿತರಾದ ಅವರು ಧರ್ಮದ ಚಕ್ರವರ್ತಿಗಳ ಹಾಗೆ ಇದ್ದರು. 
ಅವರಿಗೂ ರಾಜನ ಹಾಗೆ ಕಿರೀಟ, ಸಿಂಹಾಸನ, ವಂದಿಮಾಗಧರು, ಸೇವಾಪರಿವಾರ 
ಮುಂತಾದ ರಾಜವೈಭವಗಳು ಇದ್ದವು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ದಾಸೋಹ ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲಕ ಜನಸಾಗರವನ್ನು ಸತ್ಯದ ಕಡೆಗೆ ಆಕರ್ಷಿಸುತ್ತ ಮೌನಕ್ರಾಂತಿ ಮಾಡಿ ಇಂಥ 
ಐಷಾರಾಮಿ ಪೀಠಾಧಿಪತಿಗಳ ಬದುಕಿಗೆ ಸಂಚಕಾರ ಒಡ್ಡಿದರು. ಈ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯನ್ನು 
ಗ್ರಹಿಸಿದ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ: 


ಕುಂಡಲಿಗನ ಕೀಟದಂತೆ ಮೈ ಮಣ್ಣಾಗದಂತೆ ಇದ್ದೆಯಲ್ಲಾ ಬಸವಣ್ಣ 

ಜಲದೊಳಗಣ ತಾವರೆಯಂತೆ ಹೊದ್ದಿ ಹೊದ್ದದಂತೆ ಇದ್ದೆಯಲ್ಲಾ ಬಸವಣ್ಣ 

ಜಲದಿಂದಾದ ಮೌಕ್ತಿಕದಂತೆ ಜಲವು ತಾನಾಗದಂತಿದ್ದೆಯಲ್ಲಾ ಬಸವಣ್ಣ. 

ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಾಣತಿವಿಡಿದು, ತನುಗುಣಮತ್ತರಾಗಿದ್ದ 

ಐಶ್ವರ್ಯಾಂಧಕರ ಮತವನೇನ ಮಾಡಿ ಬಂದೆಯೈ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣ. 
-ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 


ಇಂದ್ರಿಯ ವಿಕಾರಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾಗಿ ಮತ್ತು ಐಶ್ಚರ್ಯಮದದಿಂದಾಗಿ ಒಳ್ಳೆಯದರ 
ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸದವರ ಮತವನ್ನು ಏನ ಮಾಡಿ ಬಂದೆ ಬಸವಣ್ಣ ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹರ್ಷ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರ ಆಜ್ಞೆಯ 
ಪ್ರಕಾರ ಆ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದ ಜಡಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸಿ, 
ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಸ್ಥಾವರ. ಒಳಗಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣವ 
ಚೈತನ್ಯ ಮಾತ್ರ ಜಂಗಮ. ಆ ಚೈತನ್ಯವೇ ದೇವರು. ಅದಿಲ್ಲದೆ ವಸ್ತುವಿಲ್ಲ. ವಸ್ತು 
ನಾಶವಾದರೂ ಅದರೊಳಗಿನ ಚೈತನ್ಯ ನಾಶವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಶಬ್ದವೇಗದಿಂದ ಚಲಿಸುವ 
ವಿಮಾನವೂ ಸ್ಥಾವರವೇ! ಅದರೊಳಗಿನ ಚಲನಶಕ್ತಿ ಮಾತ್ರ ಜಂಗಮ!! ಇದೇ ಬಸವಾದಿ 
ಪ್ರಮಥರು ಕಂಡುಹಿಡಿದ ರಹಸ್ಯ. 

ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವರ ಮತ್ತು 
ಜಂಗಮದ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿದರು. ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ 


೩೮ | ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ 


ಹರಿಕಾರರಾದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಸರ್ವಸಮತ್ತದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತರಲು 
ಹೋರಾಡಿದರು. ಹೀಗೆ ಲೋಕಕಲ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸಿ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯಾದರು. 


(೨೦೧೦ನೇ ಜುಲೈ ೩ ಮತ್ತು ೪ರಂದು ಕೆನಡಾದ ಟೊರೊಂಟೊ ನಗರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ವೀರಶೈವ ಸಮಾಜ ಆಫ್‌ ನಾರ್ಥ್‌ ಅಮೆರಿಕಾ ಸಂಘಟನೆಯ ೩೩ನೇ ಸಮಾವೇಶದಲ್ಲಿ 
ಬು ಪ್ರಧಾನ ಭಾಷಣ.) 
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ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗ 


ಓಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳು ಮಾನವರ ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗಳು. ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಥಿತಿಯೇ ನಮಗೆ ಸ್ವರ್ಗದ ಆನಂದವನ್ನು ಇಲ್ಲವೆ ನರಕದ ದುಃಖವನ್ನು ಕೊಡಬಲ್ಲುದು. 
ಸರ್ಗ ನರಕಗಳು ಹೊರಗೆಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ. ಅವು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇವೆ. ನಮ್ಮ ಸ್ವರ್ಗವನ್ನು ನಾವೇ 


ಸ್ನ 
ಸ್ಮ 


ಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ನರಕವನ್ನು ಕೂಡ ನಾವೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ. 


ನಮ್ಮ ಆಚಾರಗಳು, ಅಂದರೆ ಒಳ್ಳೆಯ ನಡವಳಿಕೆಗಳು ನಮಗೆ ಸ್ಪರ್ಗದ ಸುಖವನ್ನು 
ಕೊಡುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮ ಅನಾಚಾರಗಳು, ಅಂದರೆ ಕೆಟ್ಟ ನಡವಳಿಕೆಗಳು ನರಕದ ದುಃಖವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತವೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗ, ಅನಾಚಾರವೇ , ನರಕ” 
ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಅಯ್ಯಾ ಎಂದಡೆ ಸ್ವರ್ಗ ಎಲವೋ ಎಂದಡೆ ನರಕ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಬೇರೆಯವರೊಡನೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವ ಕ್ರಮದಲ್ಲೇ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ನಮ್ಮ ನಾಗರಿಕ ವರ್ತನೆ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಸ್ವರ್ಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರೆ 
ಅನಾಗರಿಕ ವರ್ತನೆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ನರಕದ ವಾತಾವರಣ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವುದು. 


“ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ ಗುಣಜ್ಞಾನ, ಆಚಾರಧರ್ಮ; ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು 
ಸಾಧಿಸಿದ ಹಿರಿಯತನ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ದುರ್ಗಣಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿರುವಂಥದ್ದು ಜ್ಞಾನವಲ್ಲ. ವಿಶ್ವವಿನಾಶ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು ಜ್ಞಾನವಲ್ಲ. ಮಾನವೀಯತೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸಿ ಬೆಳೆಸುವ ಜ್ಞಾನವೇ ಗುಣಜ್ಞಾನ. ಇಂಥ ಜ್ಞಾನವೇ ಆಚಾರಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ. ಸದ್ವರ್ತನೆಗೆ 
ಮೂಲವಾದ ಆಚಾರವೇ ಧರ್ಮ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮವು 
ಆಚಾರಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ತಾಮಸ, ರಾಜಸ ಮತ್ತು ಸಾತ್ವಿಕಗಳೆಂಬ ಮೂರು ಗುಣಗಳಿವೆ. ತಾಮಸ ಗುಣಕ್ಕೆ 
ತಮೋಗುಣ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಜ್ಞಾನ, ಮೋಹ, ನಿದ್ರೆ, ಚಾಪಲ್ಯ, ಹೀವವೃತ್ತಿ, 
ಪಾಪಕೃತ್ಯ, ಪರನಿಂದೆ, ಪರಹಿಂಸೆ ಎಂಬ ಎಂಟು ತಮೋಗುಣಗಳಿವೆ. ತಮ ಎಂದರೆ 
ಅಂಧಕಾರ. ಈ ಗುಣಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಂಧಕಾರ ಆವರಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ ನಮಗೆ 
ಬದುಕಿನ ಒಳ್ಳೆಯದರ ಅರಿವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ಕ್‌ ಆ ಕ ಪ್‌ ಹ ತ್‌್‌ 
ರಾಜಸ ಗುಣಕ್ಕೆ ರಜೋಗುಣ ಎಂದೂ ಕರೆಯುತಾರೆ. ಗರ್ವ, ಕ್ರೋಧ, ಅಹಂಕಾರ, 
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ಕಾಮನೆಗಳು, ಅಪ್ರಿಯ ವಚನ, ಮೋಸ, ಮತ್ಸರ ಎಂಬ ಎಂಟು ರಜೋಗುಣಗಳಿಎ. 


ಸತ್ಯ, ಜ್ಞಾನ, ತಪ, ಮೌನ, ಹರುಷ, ಶಮೆ (ಮನೋನಿಗ್ರಹ), ವಿವೇಕ, ಸಾಹಸ, 
ನಿಶ್ಚಯ, ಧೈರ್ಯ ಎಂಬ ಎಂಟು ಗುಣಗಳು ಸಾತ್ವಿಕ ಗುಣಗಳು. ಮಾನವೀಯ ಸತ್ವದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಗುಣವೇ ಸಾತ್ವಿಕ ಗುಣ. ದೇವರು “ಸಾತ್ವಿಕರಲ್ಲದವರನೊಲ್ಲನು” ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ತ್ರಿವಿಧ ಆಚಾರ: ಸಾತ್ವಿಕ ಗುಣಜ್ಞಾನದೊಂದಿಗೆ ಶರಣರು ಬಸವಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸದಾಚಾರ, ನಿಯತಾಚಾರ ಮತ್ತು ಗಣಾಚಾರ 
ಎಂಬುವು ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಮೂರು ಅಂಗಗಳಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ತ್ರಿವಿಧ ಆಚಾರಗಳೆಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ವ ಜನರಿಗೆ ಒಪ್ಪುವಂಥದ್ದೇ ಸದಾಚಾರ. ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸುವುದೇ ನಿಯತಾಚಾರ. 
ಶಿವನಿಂದೆಯನ್ನು ಕೇಳದಿರುವುದೇ ಗಣಾಚಾರ. 


ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯ ಪಂಚಾಚಾರ: ಲಿಂಗಾಚಾರ, ಸದಾಚಾರ, ಶಿವಾಚಾರ, 
ಗಣಾಚಾರ ಮತ್ತು ಭೃತ್ಕಾಚಾರ ಎಂಬ ಪಂಚಾಚಾರಗಳಿವೆ. ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ ಎಂಬ 
ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದು ಲಿಂಗಾಚಾರ. ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುವದರ ಮೂಲಕ ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ನೀಡಿ ಸಂತೃಪ್ತ 
ಜಿವನ ಸಾಗಿಸುವುದು ಸದಾಚಾರ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಕುಲಗೋತ್ರಗಳನ್ನು ಹುಡುಕದೆ 
ಶಿವನೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದು ಶಿವಾಚಾರ. ಶಿವನಿಂದೆ ಕೇಳದಿರುವುದು ಗಣಾಚಾರ. ಶರಣರ 
ಮುಂದೆ ತಾನು ಕಿರಿಯ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು ಭೃತ್ಕಾಚಾರ. 


ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯ ಸಪ್ತಾಚಾರ: ಕ್ರಿಯಾಚಾರ, ಜ್ಞಾನಾಚಾರ, ಭಾವಾಚಾರ, 
ಸತ್ಕಾಚಾರ, ನಿತ್ಕಾಚಾರ, ಧರ್ಮಾಚಾರ, ಸರ್ವಾಚಾರ ಸಂಪತ್ತಿನ ಆಚಾರ ಎಂಬುವು 
ಸಪ್ತಾಚಾರಗಳು. ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಗುರುವಿನ, ಧರ್ಮವೆಂಬ ಲಿಂಗದ ಮತ್ತು ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ಜಂಗಮದ ಆರಾಧನೆ ಮಾಡುವುದೇ ಕ್ರಿಯಾಚಾರ. ವಚನಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು 
ಆಚರಿಸುವುದು ಜ್ಞಾನಾಚಾರ. ಕಾಮ, ಕ್ರೋಧ, ಮದ, ಮತ್ಸರ, ಲೋಭ ಮತ್ತು 
ಮೋಹದಿಂದ ದೂರಾಗಿ ಬದುಕುವುದು ಭಾವಾಚಾರ. ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯುವುದು 
ಸತ್ಕಾಚಾರ. ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದುದು ಪಂಚಾಮೃತ ಎಂದು ಬದುಕುವುದು ನಿತ್ಕಾಚಾರ. ಭಕ್ತಿಭಾವ 
ತಾಳುವುದು ಧರ್ಮಾಚಾರ. ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವುದು ಸರ್ವಾಚಾರ ಸಂಪತ್ತಿನ 
ಆಚಾರ. 
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ಐವತ್ತು ಆಚಾರ: ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಸಂಬಂಧವಾದ ಆಚಾರಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಕಾಯವನ್ನೇ 
ಕೈಲಾಸ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ ನೀಡುವ 
ಸಿದರಾಮರಿಗೆ ೫೦ ಬಗೆಯ ಆಚಾರಗಳನ್ನು ಬೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
೧. ಪರಸ್ತ್ರೀಯನ್ನು ಬಯಸದೆ ಇರುವುದು. ೨. ಪರಧನವನ್ನು ಅಪಹರಿಸದಿರುವುದು. 
೩. ಹುಸಿಯ ನಡಿಯದಿರುವುದು. ೪. ವಿಶ್ವಾಸಘಾತ ಮಾಡದಿರುವುದು. ೫. ಪ್ರಾಣಿಹಿಂಸೆಯ 
ಮಾಡದಿರುವುದು. ೬. ಶರಣಸಂಕುಲವನ್ನು ಸಂತೋಷದಲ್ಲಿಡುವುದು. ೭. ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ 
ನೇಮವನ್ನು ಬಿಡದಿರುವುದು. ೮. ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದವರ ಧಿಕ್ಕರಿಸುವ ಜನರ ಸೀಳುವೆನೆಂಬುವ 
ವ್ರತ. ೯. ಕೆಟ್ಟವರ ಸಹವಾಸ ಮಾಡದಿರುವುದು. ೧೦. ಸಜ್ಜನರ ಸಂಗವನ್ನು ಬಿಡದಿರುವುದು. 
೧೧. ಅನ್ಯದೇವತಾ ಭಜನೆಗೆ ವಿಮುಖವಾಗಿರುವುದು. ೧೨. ಶಿವನೊಬ್ಬನೇ ಪರಮಾತ್ಮ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಮನದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ೧೩. ಶಿವ ಮತ್ತು ಶಿವಗಣಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಭೇದ 
ಮಾಡದಿರುವುದು. ೧೪. ಸಕಲಜೀವಿಗಳ ಹಿತ ಬಯಸುವುದು. ೧೫. ಸರ್ವರಿಗೂ ಹಿತ 
ಮಾಡುವುದು. ೧೬. ಕಡ್ಡಿಯ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ತೋರಿ ದಂತಧಾವನೆಯ ಮಾಡುವುದು. ೧೭. 
ಸರ್ವ ಅವಯವವ ಸ್ವಚ್ಛಗೊಳಿಸುವುದು. ೧೮. ಲಿಂಗಮುದ್ರೆಯಿಲ್ಲದ ಗುಡಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಕವ 
ಮಾಡದಿರುವುದು. ೧೯. ಪ್ರಣವಮುದ್ರೆಯಿಲ್ಲದ ವಸ್ತ್ರವ ಹೊದಿಯದಿರುವುದು. 
೨೦. ಹುಟ್ಟಿದ ಶಿಶುವಿಗೆ ಲಿಂಗಧಾರಣೆ ಮಾಡದೆ ತಾಯ ಮೊಲೆಹಾಲ ಜೇನುತುಪ್ಪ 
ಮುಟ್ಟಿಸದಿರುವುದು. ೨೧. ವಚನಭ್ರಷ್ಟ ಆಗದೆ ಇರುವುದು. ೨೨. ಸತ್ಯವ ನುಡಿದು 
ತಪ್ಪದಿರುವುದು. ೨೩. ಹಸುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ರಕ್ಷಿಸುವುದು. ೨೪. ಹಸುಗಳಿಗೆ ಲಿಂಗೆಮುದ್ರೆ 
ಹಾಕಿ ಹಾಲು ಕರೆಯುವುದು. ೨೫. ಮಂತ್ರಸಹಿತ ಗೋಮಯವ ಹಿಡಿದು, ಮಂತ್ರಸಹಿತ 
ಪುಟವಿಕ್ಕಿ ಭಸ್ಮದ ರಾಶಿಯ ಮಾಡುವುದು. ೨೬. ಪಾದೋದಕದೊಡನೆ ಆ ಭಸ್ಮದ 
ರಾಶಿಯ ಉಂಡಿಯ ಕಟ್ಟುವುದು. ೨೭. ವಿಧಿಯರಿತು, ಸ್ಥಾನವರಿತು ರುದ್ರಾಕ್ಷಿಗಳ 
ಧರಿಸುವುದು. ೨೮. ಶಿವಾನುಭವವ ಶಾಸ್ತ್ರವ ವಿಚಾರಿಸುವುದು. ೨೯. ಮನ ನೋಯಿಸದೆ 
ಮಾತನಾಡುವುದು. ೩೦. ಲಿಂಗದ ಕಲೆ ಅರಿತು ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದು. 
' ೩೧. ಗುರುಮುಖದಿಂದ ತಾನಾರು ತನ್ನ ನಿಜವೇನೆಂದು ಬೆಸಗೊಳ್ಳುವುದು. 
೩೨. ಷಡ್ವರ್ಗಂಗಳ ಮೆಟ್ಟಿ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲವನಿಂಬುಗೊಳ್ಳುವುದು. ೩೩. ಅವಿಚ್ಛಿನ್ನವಾಗಿ 
ಅಂಗತ್ರಯದಲ್ಲಿ ಮನ ಒಕರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ೩೪. ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಶಿಲೆಯ ಭಾವ ಅರಿಸದೆ 
ಇರುವುದು. ೩೫ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಿಸದಿರುವುದು. ೩೬. ವಿಭೂತಿಯ ಮಾಣ್ಣದಿಹುದು. 
೩೭. ರುದ್ರಾಕ್ಷಿಯ ಶುದ್ಧ ಮಾಡಿ ಮಣಿಗಳ ಧರಿಸುವುದು. ೩೮. ಪಾದೋದಕದಲ್ಲಿ 
ಉಚ್ಛಿಷ್ಟವಳಿದುದು. ೩೯. ಪ್ರಸಾದದಲ್ಲಿ ರುಚಿಯ ನೋಡದಿರುವುದು. ೪೦. ಕುತ್ಸಿತ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ಮಾಡದಿರುವುದು. ೪೧. ಲಿಂಗಾರ್ಚನ ವಿರಹಿತ ಭೋಜನ ಮಾಡದಿರುವುದು. 
೪೨. ಐಕ್ಕರ ಸಮಾಧಿಗೊಳಿಸಿ ತಾನು ಲಿಂಗಪೂಜೆಯ ಮಾಡುವುದು. ೪೩. ಲಿಂಗದ್ರೋಹ 
ಕೇಳಿ ಪ್ರಾಣಬಿಡುವುದು. ೪೪. ಜಂಗಮದ್ರೋಹ ಕೇಳಿ ಐಕ್ಕನಾಗುವುದು. ೪೫. ಲಿಂಗದ್ರೋಹಿಯ 


೪೨ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ಲಾ 


ಪ್ರಾಣವ ಭೇದಿಸುವುದು. ೪೬. ಜಂಗಮದ್ರೋಹಿಯ ಶಿರವನೀಡಾಡುವುದು. 
೪೭. ಅಷ್ಟಾವರಣ ಸಂಗವ ಮಾಡುವ ಭೇದವ ತಿಳಿವುದು. ೪೮. ತಾನಾರು ಲಿಂಗವಾರು 
ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲದಿರುವುದು. ೪೯. ತನ್ನ ನಿಜವಿಚಾರವ ತಾ ಮರೆಯದೆ ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದವರಿಗೆ 
ಅರುಹಿ ತನ್ನಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ೫೦. ಈ ಎಲ್ಲ ಆಚಾರಗಳನ್ನು ಕಡೆಮುಟ್ಟಿಸುವುದು. 


ಈ ಆಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ "ಸೀಳುವುದು, "ಪ್ರಾಣಬಿಡುವುದು', “ಪ್ರಾಣವ 
ಭೇದಿಸುವುದು', "ಐಕ್ಕನಾಗುವುದು', "ಶಿರವನೀಡಾಡುವುದು' ಮುಂತಾದ ಆಚಾರಗಳನ್ನು 
ಶಾಬ್ದಿಕವಾಗಿ ಅರ್ಥೈಸದೆ ಅವುಗಳ ಲಕ್ಷಣಾರ್ಥವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸಬೇಕು. ಹೊಸಧರ್ಮ ಅಥವಾ 
ಜೀವನವಿಧಾನವೊಂದು ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅದರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸ್ವರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಇಂಥ ಶಬ್ದಗಳ ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತವೆ. 
ಮರಿಗಳನ್ನು ತಿನ್ನಲು ರಣಹದ್ದು ಬಂದಾಗ ಕೋಳಿ ತನ್ನ ಮರಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ರೆಕ್ಕೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿಸಿಕೊಂಡು ವೀರೋಚಿತ ಧ್ವನಿ ಹೊರಡಿಸಿ, ಅಂಜಿಸಿ ತನ್ನ ಮರಿಗಳನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂತೆ 
ಶರಣರು ತಮ್ಮ ತತ್ತ್ವಗಳ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡಿದರು. ತಮ್ಮ ಐಡೆಂಟಿಟಿಗಾಗಿ ಅವರು 
ಪರದೈವವನ್ನೂ ಒಲ್ಲೆ ಎಂದರು. "ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎಂಬ ಸತ್ಯ ಅವರಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ತತ್ತ್ವದ ಆಚರಣೆಗೆ ಅಡ್ಡಬರುವ ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆ ಮತ್ತು 
ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವುದು ಅವರಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಬಹುದೇವೋಪಾಸಕರ 
ದೌರ್ಜನ್ಯವನ್ನು ತಡೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ಆತ್ಮರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಶರಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 
ಗಣಾಚಾರ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ ವರ್ಗಹೋರಾಟದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 
ಗುರುವಿನಲ್ಲಿ ಸದಾಚಾರ, ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಶಿವಾಚಾರ, ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ಸಮಯಭಿಚಾರ ಇಂತೀ 
ತ್ರಿವಿಧಾಚಾರ ಸಂಬಂಧವಾದ ಬಳಿಕ ತನ್ನ ಶೀಲಕ್ಕೆ ಶೀಲ ಸಮನಾಗದವರ ಮನೆಯ 
ಅನುಸರಿಸಿ ನಡೆದಡೆ ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗನ ಶರಣ ಪೂರ್ಣಾಚಾರಿ ಬಸವಣ್ಣ ಮೆಚ್ಚನಯ್ಕಾ 
ಎಂದು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಆಚಾರವೇ ಲಿಂಗರೂಪ 
ಹೊಂದುವುದು. | 


"ಆಚಾರ ಶಿವಾಚಾರವೆಂದರಿಯದ ಕಾರಣ ಷಡುದರುಶನಂಗಳೆಲ್ಲಾ ತಮತಮಗೆ 
ಶರಣನೆನುತ್ತಿದ್ದವು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೂ ಆಚಾರಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಸಂಬಂಧವಾದ 
ಸತ್ಯಿಯಾಚಾರವದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವದಿಂದ ಮೂಡಿದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಶರಣರ ಆಚಾರ 
ಮಾರ್ಗ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಅರಿವು ಎಂದರೆ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಪ್ರಜ್ಞೆ, ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂಬುದು ವಸ್ತುವಿನ 
ಅನುಭವದಿಂದ ಬರುವಂಥದ್ದು. ಅರಿವು ಎಂಬುದು ಪರವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭಾವದಿಂದ 
ಬರುವಂಥದ್ದು 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ ೪೩ 


ಆ ಪರವಸುವಿನ ಅನುಭಾವದೆಡೆಗೆ ಒಯ್ಯು ವಂಥದ್ದು ಮತ್ತು ಆ ಪರವಸುವೆಂಬ 
ಚೈತನ್ಯ ವಿಶ್ವದ ಕಣಕಣಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಿಸಿ ಚರಾಚರವನ್ನೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದುಮಾಡಿದೆ 
ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸ ಸಾರುವಂಥದ್ದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ. ವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭವದಿಂದ ಬರುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೆ 
ಪರವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭಾವದಿಂದ ಬರುವ ಅರಿವಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ವಸ್ತು 
ಜಗತ್ತಿಗೂ ಪರವಸ್ತು ಜಗತ್ತಿಗೂ ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. 

“ಅರಿವ ಅರಿಯ ಹೇಳಿ ಸದ್ಗುರುನಾಥ ಕುರುಹ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟನು” ಎಂದು 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಡ್‌ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಾ ಗಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರೆಂಬ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆದಂಥ 

ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ತನ್ನ ಅರುಹನೆ ಮರೆದು ಕುರುಹನೆ 
ಪೂಜಿಸುವ ನರಗುರಿಗಳ ನೋಡಾ?” ಎಂದು ಅವರು ಬೇಸರ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಅರಿವು 
ಕಣ್ಣೆರೆಯದವರಲ್ಲಿ ಆರತಿಯನೊಲ್ಲೆಯಯ್ಯಾ ನೀನು” ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. “ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ 
ಅಳವಟ್ಟಿಪ್ಪ ಆಚಾರವೇ ಲಿಂಗ; ಆಚಾರವಿಲ್ಲದ ಶರಣರಿಗೆ ಲಿಂಗವಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಪ್ರಭುದೇವರು 
ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗವೆಂಬದು ಆಚಾರದ ಉಗಮಸ್ಥಾನವೆಂದು ಮನವರಿಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತಾರೆ. “ಅಂತರಂಗದ ಅರಿವಿಗೆ ಆಚಾರವೇ ಕಾಯ” ಎಂದು ಪ್ರಭುದೇವರು 
ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಅರಿವಿನ ಕ್ರಿಯಾರೂಪವೇ ಆಚಾರವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. “ಅರಿವು ಬಾಹ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಅರಿವು ಅಂತರಂಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗ, ಅರಿವು ಭಾವದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಲಿಂಗ” ಎಂದು 
ಸಿದ್ದರಾಮರು ಅರಿವೇ ದೇವರು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆಚಾರವೆಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು 
"ಸಂಪ್ರದಾಯ' ಅಥವಾ "ಪದ್ಧತಿ' ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸದೆ “ಮನುಷ್ಯನ ಐಹಿಕ ಹಾಗೂ 
ಪಾರಲೌಕಿಕ ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಗೆ ಸಾಧನವಾದ ಸನ್ನಡತೆ” ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಅರಿವು 
ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಅನುಭಾವದ ಮೂಲಕ ಯಾವುದನ್ನು ಶರಣರು ಪವಿತ್ರ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರೊ 
ಅದನ್ನು ಈ ಲೌಕಿಕದಲ್ಲಿ ಅನುಷ್ಠಾನಗೊಳಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಅರಿವನ್ನು ಆಚಾರಗೊಳಿಸದೆ 
ಮುಂದೆ ಸಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಶರಣರ ದೃಢನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು. ಭೌತಿಕ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಾವಿತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅಂದರೆ ಸರ್ವವಿಧದ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸದೆ ಒಣ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಮಾತನಾಡುವುದು ನಿರರ್ಥಕ ಎಂಬುದನ್ನು ಲೋಕದ ಜನರಿಗೆ ತಿಳಿಹೇಳಿದರು. 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವ ಲೌಕಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡದೆ ಘನವಾದುದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಹೀಗೆ ಲೌಕಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಅಲೌಕಿಕ ಅರಿವಿನ 
ಮಧ್ಯೆ ಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗವೆಂದು 
ಕರೆದರು. ಕ್ರಮಷಪ್ಪಿಯಲ್ಲೇ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡರು. ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಮೂಹಕ್ಕೆ ಸೇವೆ 
ಸಲ್ಲಿಸುವುದೇ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಪೂಜೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸಿದರು. ಈ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮತಾ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದರು. 


೪೪ 


“ಅಂಗದಲ್ಲಿ ಆಚಾರವ ತೋರಿದ; 
ಆ ಆಚಾರವೇ ಲಿಂಗವೆಂದರುಹಿದ. 
ಪ್ರಾಣದಲ್ಲಿ ಅರಿವ ನೆಲೆಗೊಳಿಸಿದ; 
ಆ ಅರಿವೆ ಜಂಗಮವೆಂದು ತೋರಿದ. 
ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನನ ಹೆತ್ತ ತಂದೆ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣನು 
ಎನಗೀ ಕ್ರಮವನರುಹಿದನಯ್ಯ ಪ್ರಭುವೆ.” 
| -ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 


ಎಂದು ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ನಮ್ಮ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಆಚಾರವಿರಬೇಕು. ಆ ಆಚಾರಕ್ಕೆ 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವಿರಬೇಕು. ಇಂಥ ಅರಿವು ನಮ್ಮ ಪ್ರಾಣದೊಳಗೆ ನೆಲೆನಿಂತಿರಬೇಕು. ಈ ಅರಿವು 
ನಮ್ಮ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿಸಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಸಕಲವೂ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಭಾಗವೇ ಎಂಬುವಂತೆ ಬದುಕಬೇಕು. ಇಂಥ ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ (ದೇವರು) ಎಂಬ 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣನು ತನಗೆ ಈ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಅರುಹಿದ ಎಂದು 
ಅಕ್ಕ ಹೇಳುವಾಗ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಆಚಾರದ ವಿಶಾಲಾರ್ಥ ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವುದು. 


ಷಟ್ಟಲ: ಭಕ್ತನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಶಿವಯೋಗದೊಂದಿಗೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದ 
ಭಕ್ತ, ಮಹೇಶ, ಪ್ರಸಾದಿ, ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿ, ಶರಣ ಮತ್ತು ಐಕ್ಯ ಎಂಬ ಮುಕ್ತಿಮಾರ್ಗದ ಆರು 
ಹಂತಗಳು. 


ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ಅಚಲವಾದ ಶ್ರದ್ದೆಯನ್ನು ತೋರುವ ಮೂಲಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಭಕ್ತನಾಗಿ ಷಟ್ಟಿಲದ ಮೊದಲ ಸ್ಥಲವಾದ ಭಕ್ತಸ್ಥಲವನ್ನು ಹೊಂದುವನು. ನಂತರ 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿನ ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸಿ ಸದಾಚಾರಿಯಾದ ಭಕ್ತನು ಮಹೇಶಸ್ಥಲವನ್ನು 
ತಲುಪುವನು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನೂ ಲಿಂಗಾರ್ಪಿತ ಮಾಡಿ ಪ್ರಸಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಭಕ್ತನು ಮಹೇಶಸ್ಥಲದಿಂದ ಪ್ರಸಾದಸ್ಥಲವನ್ನು ತಲುಪಿ ಪ್ರಸಾದಿಯಾಗುವನು. 
ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಮೋಹಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗಿ ತನ್ನ ಪ್ರಾಣವನ್ನೇ ಲಿಂಗವಾಗಿಸಿ ಕೊಂಡ ಭಕ್ತ 
ಲಿಂಗವ್ಯಸನಿಯಾಗಿ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿಸ್ಥಲವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿಯಾಗುವನು. 
ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಿಸ್ನಲವನ್ನು ತಲುಪಿದ ಭಕ್ತನು ಮೋಕ್ಷದ ಹಂಗುಹರಿದು ತನ್ನ ಕಾಯವನ್ನೇ ಕೈಲಾಸ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಸರ್ವಾರ್ಪಣಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಲಿಂಗಸಂಬಂಧಹೊಂದಿ ಶರಣನಾಗುವ 
ಹಂತಕ್ಕೆ ಶರಣಸ್ಥಲ ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಶರಣಸ್ಥಲವನ್ನು ತಲುಪಿದ ಭಕ್ತನು 
ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಕೊನೆಯ ಸ್ಥಲವಾದ ಐಕ್ಕಸ್ಥಲಕ್ಕೇರುವನು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಲಿಂಗೈಕ್ಕನಾಗಿ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವನು. 


ಅಷ್ಟಾವರಣ: ಷಟ್‌ಸ್ಥಲ ಆಚರಣೆಗೆ ಸಹಾಯಕವಾಗುವ ಗುರು, ಲಿಂಗ, ಜಂಗಮ, 
ಪಾದೋದಕ, ಪ್ರಸಾದ, ವಿಭೂತಿ, ರುದ್ರಾಕ್ಷಿ ಮತ್ತು ಮಂತ್ರ ಎಂಬ ಎಂಟು ಬಗೆಯ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ ೪೫ 


ಆವರಣಗಳು. “ಶಿವಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ, ಶಿವಸಂಸ್ಕಾರ ಹೊಂದಿ ಸದ್ಗುರುವಿನಿಂದ ಲಿಂಗಸಾಮರಸ್ಯ 
ಪಡೆದು ಅಷ್ಟಾವರಣವೆ ಅಂಗ, ಪಂಚಾಚಾರವೆ ಪ್ರಾಣವಾಗಿ ನಡೆದು ಕಡೆಗೆ 
ಚಿರಸುಖಿಯಾಗುತಿರ್ಪನು ನೋಡಾ?” ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಅಷ್ಟಾವರಣ 
ಸಂಗವ ಮಾಡುವ ಭೇದವ (ರಹಸ್ಯ) ತಿಳಿವುದೆ ನಾಲ್ವತ್ತೇಳನೆಯ ಆಚಾರ” ಎಂದು ಅವರು 


ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


(೨೦೦೯ನೇ ಜುಲೈ ೩ರಿಂದ ೫ರ ವರೆಗೆ ಅಮೆರಿಕೆದ ಷಿಕಾಗೊ ನಗರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ವೀರಶೈವ 
ಸಮಾಜ ಆಫ್‌ ನಾರ್ಥ್‌ ಅಮೆರಿಕದ ೩೨ನೇ ಸಮಾವೇಶದಲ್ಲಿ ವಿಡಿಯೊ ರೆಕಾರ್ಡಿಂಗ್‌ 
ಮೂಲಕ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಧಾನ ಭಾಷಣ.) 
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೪೬ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ದ 


೨೧ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಬಸವಧರ್ಮ 


ಲಿ೦ಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳು ೨೧ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಭಾರಿ 
ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲುಗಳಾಗಿ ನಿಂತಿವೆ. ಈ ಭೇದಗಳಲ್ಲದೆ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ಜನಾಂಗಹತ್ಯೆ, 
ಯುದ್ಧ ನಿರುದ್ಯೋಗ, ಆರ್ಥಿಕ ಹಿಂಜರಿತ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ, ಅತ್ಕಾಚಾರ, ಹಸಿವು, 
ಬಡತನ, ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡ ಮತ್ತು ಪರಿಸರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನು ಕಾಡುತ್ತಿವೆ. 
ಜನಾಂಗಗಳ ಮತ್ತು ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಅಪನಂಬಿಕೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿದೆ. ಮಾನವೀಯತೆ, ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಪ್ರೇಮಭಾವ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತ ದ್ವೇಷ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದೆ. 
ಇಂಥ ವಿಷಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚಿಂತನೆಗಳು, ಜಗತ್ತನ್ನು 
ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 


ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾಳಜಿಯೊಂದಿಗೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವುದು. ಭೌತಿಕ 
ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭಾವ ಪಡೆಯುವುದು. 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದುಕೊಂಡೇ ಸದ್ಗತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. ಸಮಾಜಸೇವೆಯ ಮೂಲಕ 
ದೇವರಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಜನರ ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಪಶು 
ಪಕ್ಷಿ ಮುಂತಾದ ಜೀವಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ವ್ವಕ್ರಪಡಿಸುವುದು. ಪರಿಸರ ಸಮತೋಲನವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವುದು. ದೇಶ, ಭಾಷೆ, ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಮಾನವೀಯ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದು. "ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು, ಒಂದೇ ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಮಾನವ 
ಜನಾಂಗ' ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸಾರುವುದು ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರು. 
ಸಮಾಜೋಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತು ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಈ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ೭೭೦ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಿದ್ದರು. 
ಕಸಗುಡಿಸುವವರ, ತೊಗಲು ಹದ ಮಾಡುವವರ, ಪಾದರಕ್ಷೆಗಳನ್ನು ಹೊಲಿಯುವವರ, 
ದೋಣಿ ನಡೆಸುವವರ, ಬಟ್ಟೆ ಒಗೆಯುವವರ, ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವವರ, ರೈತರ, ನೇಕಾರರ, 
ಕ್ಷೌರಿಕರ, ಬಡಗಿಗಳ, ವೈದ್ಯರ, ದನ ಕಾಯುವವರ, ಕಟ್ಟಿಗೆ ಮಾರುವವರ, ಕಮ್ಮಾರರ, 
ಕುಂಬಾರರ, ಅಕ್ಕಸಾಲಿಗರ, ಕುರುಬರ, ಬುಟ್ಟಿ ಹೆಣೆಯುವವರ, ವಾದ್ಯಗಳನ್ನು ನುಡಿಸುವವರ, 


೪೭ 


ಬೀದಿನಾಟಕ ಮಾಡುವವರ, ಸಮಾಜದ ಕಟ್ಟಕಡೆಯಲ್ಲಿದ್ದು ಕಡುಬಡತನದಲ್ಲಿ ಜೀವನ 


ಸಾಗಿಸುವ ದಲಿತರ... ಹೀಗೆ ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು ರೀತಿಯ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವವರ 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಿಂದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ಮಹಿಳಾ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಿಗೆ ಸಮಾನ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾತನಾಡುವ 
ಹಕ್ಕಿತ್ತು. ೧೨ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಇಂಥ ಒಂದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಬೃಹತ್‌ 
ಪ್ರಯೋಗ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ಮೂಲೆಯಲ್ಲೂ ನಡೆದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. 


೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕೆಳವರ್ಗದ ಜನರಿಗೆ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ 
ಪಡೆಯುವ ಹಕ್ಕು ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಅಕ್ಷರ ವಂಚಿತರಿಗೆ ಅಕ್ಷರ ಜ್ಞಾನ 
ನೀಡಿ, ಅವರು ಕೂಡ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದು ತಮ್ಮ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವಂಥ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಮಹಿಳೆ ಮತ್ತು ಪುರುಷರಿಗಾಗಿ ಈ ರೀತಿಯ ವಯಸ್ಕರ 
ಶಿಕ್ಷಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. 


ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಘೋಷಣೆಯಲ್ಲಿನ' ಎಲ್ಲ ೩೦ ಅಂಶಗಳೂ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಇವೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಆಧುನಿಕ ಮಾನವನ ಆಶಯಗಳನ್ನು 
ಈಡೇರಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಬಡವರ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ ಹಕ್ಕಿಗಾಗಿ ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲದೆ ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗುವಿನ ಹಕ್ಕಿಗಾಗಿಯೂ ಅವರು ಧ್ವನಿ 
ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವ ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಕ್ರಮವಾಗಿದೆ. 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ, 
ಸಮರತಿ ಸಮಕಳೆ ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ? 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 
ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ? 
-ಬಸವಣ್ಣ 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದ ಜಗತ್ತು ಕೂಡ ಲಿಂಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತುವರ್ಗಭೇದಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಸಾಮರಸ್ಯ ಮೂಡಿಲ್ಲ. ಈ ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನ ಜನರು ಜನಾಂಗದ್ವೇಷ, 
ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಅಪನಂಬಿಕೆಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಮಹಿಳೆಯರು 
ಅತ್ಯಾಚಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದೇ 


೪೮ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ಜು ೦ಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಬರಿ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಇಂಥ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ 


ಸ್‌ 


ಜಾಸು ದು ವ್ಯರ್ಥ ಎಂಬು ುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಗ್ಗೆ ಗಮ ನ ಸಕಲ ಮತು ್ತ ಅವುಗಳ ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನಿಸದಿ ದ್ದರೆ ಇಷ್ಟ ೦ಗಪೂಜೆ 


ಸಮರತಿ ಎಂದರೆ ಸತಿ ಮತ್ತು ಪತಿ ಸಮಾನ ಹಕ್ಕು , ಗೌರವ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ 
ಮತ್ತು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿ, ಲಿಂಗಭೆ ಕದವನ್ನು ಅಳಿಸಿ, ಪರಸ 
ಕಾಳಜಿಯೊಂದಿಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಲಿಂಗಭೇದ 
ನೀತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಸಮಕಳೆ ಎಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೂ ಸಮನಾದ ತೇಜಸ್ಸು ಇರುವುದು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಿಗೆ ಬ್ರಹ್ಮತೇಜಸ್ಸು ಮತ್ತು ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಗೆ ಕ್ಷಾತ್ರ ತೇಜಸ್ಸು ಎಂಬುದು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಒಂದೇ ರೀತಿಯ ಮಾನವ ತೇಜಸ್ಸು 
ಇರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಸಮಾನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ. ಕುಲ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳಿಂದ 
ಯಾರೂ ಮೇಲು ಮತ್ತು ಕೀಳು ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವರ್ಣಭೇದ 
ನೀತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ` 


ಸಮಸುಖ ಎಂದರೆ ಶ್ರೀಮಂತರು ನುತ್ತು ಬಡವರಿಗೆ ಒಂದೇ ತೆರನಾದ ಬದುಕು 
ಇರುತ್ತದೆ. ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಒಂದು ರೀತಿಯ ಸುಖ ಮತ್ತು ಬಡವರಿಗೆ ಒಂದು ರೀತಿಯ 
ಸುಖ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಜೀವಗಳೂ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಬದುಕಲು ಬಯಸುತ್ತವೆ. ಈ 
ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ತೊಂದರೆ ಕೊಡದೆ, ದುಡಿದು ಸುಖವಾಗಿ ಬದುಕುವ 
ಹಕ್ಕನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಬೇರೆಯವರ ಶೋಷಣೆ. ಮಾಡುವ ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಯಾರೂ ಪಡೆದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವರ್ಗಭೇದ ನೀತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಪ್ರೇಮಭಾವದೊಂದಿಗೆ, ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರೆತ ಹಾಗೆ 
ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕು. ಯಾರೂ ಹೆಚ್ಚಿನವರಲ್ಲ ಯಾರೂ ಕಡಿಮೆಯಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ 
ಸಮಾನರು. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು ಧರ್ಮದವರು ಸೇರಿ ಒಂದಾಗಿ 
ಬದುಕಬೇಕು. ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವುದೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
ಒಂದು ವೇಳೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕರು ಈ ರೀತಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳದಿದ್ದರೆ ಮಾನವ 
ಏಕತೆ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆಗ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶ ಈಡೇರದು. ಹೀಗೆ ನಿರರ್ಥಕ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯದಂತೆ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳನ್ನು 
ಅಳಿಸಿಹಾಕಿ, ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಕೂಡುವ ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ 
ಮಾನವರ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆ ಎಂಬುದು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
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ತಾ — ದ 
ಯುದಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಜನಾಂಗಹತೆ, ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಒಂದು ವವಸಯ ಕನಸನು 
ದ ಇ ಆ dS 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡಿದರು. 


NN ಗುರ ಹ a ae ಬೌ ಘ್‌ ಳ್ಳ ಕಾಶ ವ pS 
ಬಸವೇ ನವರು ಕಲ್ನಾಣ ರಾಜದ ಪಧಾನಿಯಾಗಿದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು 
- ತ್‌್‌ ad ಛ್‌ 


ಯುದ್ಧವೂ ನಡೆಯಲಿಲ್ಲ. "ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ'' ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಬಸವ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯು, ಬಸವ ಬಡವರ ನಿಧಿಯು” 
ಎಂದು ಆ ಕಾಲದ ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ 
ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಬಹಳಷ್ಟು ಮಹತ್ವ ನೀಡಿದರು. ಜನರು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿ ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಉತ್ಪಾದನೆ ಮಾಡಿದರು. ಯಾರಿಗೂ ಬೇಡದೆ ಬಮಕುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದರು. 
ಜನರೆಲ್ಲ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರಿಂದ ರಾಜ್ಯದ ಭಂಡಾರವೂ ತುಂಬಿತು. 
ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೈಸರ್ಗಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಸದ್ಭಳಕೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸುಂದರ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. ಇಂಥ ಒಂದು ಸಮಾಜ 
ಮಧ್ಯ ಯುಗದ ಅದ್ವಿತೀಯ ಸಮಾಜವಾಗಿತ್ತ. 


ಜಗಜ್ಜೋತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಹಾನ್‌ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಮಹಾನ್‌ 
ಆಡಳಿತಗಾರರಾಗಿದ್ದರು. ಮಹಾನ್‌ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಮಹಾನ್‌ 
ಅರ್ಥ ಶಾಸ್ತಜ್ಞರಾಗಿದ್ದರು. ಮಹಾನ್‌ ಸಾಹಿತಿಗಳಾಗಿದರು. ಮಹಾನ್‌ ಭಾಷಾ ಪಂಡಿತರಾಗಿದ್ದರು. 


ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಮಹಾನ್‌ ದಾರ್ಶನಿಕರಾಗಿದ್ದರು. 


ಅವರಿಗೆ ಇಡೀ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಇತ್ತು. ಒಂದು ಹೊಸ ಸಮಾಜ ಹೇಗೆ 
ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದರ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇತ್ತು. ಅವರು ಧರ್ಮ, ಸಮಾಜ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ: 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ನೋಡಲಿಲ್ಲ ಕುಟುಂಬ, ಸಮಾಜ, ದೇಶ ಮನ: 
ಜಗತ್ತನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ನೋಡಲಿಲ್ಲ, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಮಧ್ಯದ ಘನವಾದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಿದರು. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಒಟ್ಟು ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ 
ಬಂಧನಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಬಹುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಬಹುಬೇಗ 
ಕಂಡುಕೊಂಡರು. 


ಮಾನವ ಸಂಪನ್ಮೂಲ ಮತ್ತು ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಯೋಗ್ಯ ಬಳಕೆಯಿಂದ 
ಜನೋಪಯೋಗಿ ವಸ್ತುಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆ ಮಾಡಬೇಕು. ಇದೇ ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವ. ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸುವುದು ಪ್ರಸಾದ ತತ್ತ್ವ. ನಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿನ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜಸೇವೆ 


ಮಾಡುವುದು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವ ಕ 


ಹೀಗೆ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವಗಳಲ್ಲಿ ನಿಸರ್ಗತತ್ತ್ವ ಅಡಕವಾಗಿ: 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಕಾಯಕ ನಿರತವಾಗಿವೆ. ಪಸಾದದ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅನುಸರಿಸಿ ದಾಸೋಹ 


೫೦ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
೦ು 


ಮಾಡುತಿವೆ. ನದಿಗಳು ಹರಿಯುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ 
ಸಮುದ್ರವನ್ನು ಸೇರುತ್ತಿವೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಜನರ ನೀರಿನ ಸಮಸ್ಯೆ ಬಗೆಹರಿಸುತ್ತಿವೆ. ಆ ದೆ 
ಭೂಭಾಗಕ್ಕಿಂತಲೂ ದೊಡ್ಡದಾದ ಸಮುದ್ರದ ನೀರು ಹೆಚ್ಚು ಉಪ್ಪಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ ಸಮುದ್ರ ಜೀವಿಗಳ ಜೀವ ಉಳಿಸುತ್ತಿವೆ. ರೈತರು ದಿನವಿಡೀ 
ದುಡಿದು ರಾತ್ರಿ ಮನೆಗೆ ಬಂದರೂ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿನ ಎರೆಹುಳುಗಳು ಕಾಯಕ ನಿರತವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಅವು ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ ರೈತರ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಮರಗಳು 
ನಿಂತಲ್ಲೇ ಕಾಯಕ ನಿರತವಾಗಿ ಜನರಿಗೆ ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ ಫಲಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 
ಜೇನು ನೊಣಗಳು ಹೂವಿನ ಮಕರಂದವನ್ನು ಹೀರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ 
ಪರಾಗಸ್ಪರ್ಶದ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಆ ಹೂವಿನ ಮರ ಮತ್ತು ಬಳ್ಳಿಗಳ ಸಂತತಿಯನ್ನು 

ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತೇ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವದಿಂದ 


ಕೂಡಿದೆ. 


ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತ, ಘತ್ತಾಟೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಹೆಚ್ಚು ಸುಂದರಗೊಳಿಸುವ ಉತ್ಪಾದನಾ ಕ್ರಿಯೆ. ನಮ್ಮ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವ ಸೆ ಜೀವಜಾಲ 
ಸಮತೋಲನಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ಉಂಟುಮಾಡಬಾರದು. ನಮ್ಮ. ನದಿ, ಸಮುದ್ರ, ಅರಣ್ಯ ಮತ್ತಿತರ 
ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳು ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ತಲುಪದ ಹಾಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸಿ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬೇಕು. ಸತ್ಯ ಶುದ್ಧವಾದುದನ್ನೇ ಉತ್ಪಾದಿಸಬೇಕು. ಇದು ಕಾಯಕ 
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ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ದೇವರ ಕಾಣಿಕೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರಸಾದ ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕೂಡ ದೇವರ ಕಾಣಿಕೆಯೆ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಲ್ಲ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಬಳಸಬೇಕು. ಯಾವುದನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಬಾರದು. ಒಂದು ಹನಿ 
ನೀರನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಬಾರದು. ಒಂದು ತುತ್ತು ಅನ್ನವನ್ನೂ ಹಾಳುಮಾಡಬಾರದು. 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಮ, ಇದು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆ, 

ನಾವು ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದು ಮತ್ತು ಗಳಿಸುವುದು ಕೇವಲ ನಮಗಾಗಿ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ 
ಕುಟುಂಬಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಅದರಲ್ಲಿ ಸಮಾಜದ ಪಾಲೂ ಇದೆ. ಇಡಿ ಸಮಾಜವನ್ನೇ ದೇವರು 
ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ. ನಾವು ಪಡೆದದ್ದರಲ್ಲಿನ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪಾಲನ್ನು ದಾಸೋಹ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಜ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಯಾರೂ ನೋವಿಗೆ ಒಳಗಾಗದಂಥ ಮತ್ತು ಯಾರೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲದಂಥ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಬೇಕು. ಇದು ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆ. 


ಹೀಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಮೋಕ್ಷ ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲ 
ಶೋಷಣೆ ಇಲ್ಲದ ಸುಸಂಸ್ಕ ತ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವ ಆನಂದವೇ 


ಮೋಕ್ಷದ ಆನಂದ. ಹೀಗೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ 
ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಲಭಿಸುವಂಥದು. ಇಲ್ಲಿ ಮೊ 
ಮನಸಿತಿ. 

ಆಈ 


ಬಸವಧರ್ಮದ ಮೂಲ ತತ್ತ್ವಗಳಾದ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು 
ತತ್ತ್ವಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತದ ತತ್ತ್ನಗಳಾಗಿವೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಆ -ಇನ 


೬ 

ಕಾಯಕ ಊ 
ಜೆ 
ಸಗ 


ರಿ 
ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು. ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು. 


J 


ದಾಸೋ 
ಯೋಗ್ಯರೀತಿಯಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಗಳ ವಿತರಣೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು. 


ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ. ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಭೇದಭಾವಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕ್ರೌರ್ಯ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ ಘನತೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಸೇವಾಭಾವದಿಂದ ಬದುಕುವರು. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಬದುಕುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸುವರು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕನಸು ೨೧ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ನನಸಾದರೆ. ಈ ಜಗತ್ತು 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲ ಒಂದಾಗುವುದು. 


(೨೦೧೦ನೇ ಜುಲೈ ೧೧ರಂದು ಕೆನಡಾದ ವಿಂಡ್ಸರ್‌ ನಗರದಲ್ಲಿ, ವಿಂಡ್ಸರ್‌ ಮತ್ತು 
ಅಮೆರಿಕದ ಡೆಟ್ರಾಯಿಟ್‌ ನಗರಗಳ ವಿ.ಎಸ್‌.ಎನ್‌.ಎ ಸದಸ್ಯರ ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ 
ಭಾಷಣ.) 


4 bh 


ಸೂಫಿಗಳ, ಶರಣರ, ತತ್ವಪದಕಾರರ, ರೈತಾಪಿ ಜನರ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿ 


ಕ ಲ 
ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದಾಗಿ ಕಲಬುರ್ಗಿಯು ಕಲ್ಲರಳಿ ಹೂವಾದ ಕಾರಣ ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ಆಗಿ 
ಆ ) ನ 
ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ಜನರ ಹೃದಯವಂತಿಕೆ ಮತ್ತು ಸರ್ವಧರ್ಮ ಭನನದದ 
ದಾ ಇ ೯ ಹ 
ಜೀವನಕ್ರಮ ದೇಶಕ್ಕೆ ಮಾದರಿಯಾಗಿದೆ. 


ಮೌರ್ಯ ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಅಶೋಕನ ಕ್ರಿಸ್ತಪೂರ್ವ ೩ನೇ ಶತಮಾನದ ಶಾಸನಗಳು 
ಇಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕ ಶಾಸನವೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಅಶೋಕನು ಕಳಿಂಗ ಯುದದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ ಹಿಸ್‌ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪ 
ಪಟ್ಟ ಉಲ್ಲೇಖವಿದೆ. ಕಳಿಂಗ ದೇಶವನ್ನು ಅಶೋಕ ಗೆದ್ದರೂ ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿಯಾಗಿ 
ದುಃಖಸುವುದು ಮಾನವೀಯತೆಗೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಗಿದೆ. ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ಪ್ರದೇಶ 4 
ಚಕ್ರವರ್ತಿಯ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟು ಸೌದಧರ್ಮದ ಮಹೋನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ತೆರೆದುಕೊಂ 


್ರವೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲಿನ ಸೇಡಂ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಮಳಖೇಡದ ರಾಷ್ಟ್ರಕೂಟ 
ೋಘವರ್ಷ ನೃಪತುಂಗನ ಆಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದ ಶ್ರೀವಿಜಯ ಬರೆದ ಲಕ್ಷಣಗ್ರಂಥ 
ಕವಿರಾಜಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ “ಕಸವರಮೆಂಬುದು ನೆರೆ ಸ್ನೆರಿಸಲಾರ್ಪೊಡೆ ಪರವಿಚಾರಮಂ 
ಧರ್ಮಮುಮಂ' ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಅನ್ಕರ ವಿಚಾರನ್ನು, ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಸಹಿಸಲು ಸಾಧವಾದರೆ ಅದೇ*ಶುದ ಬಂಗಾರ ಎಂಬ ಈ ಮಾತು ಇಲ್ಲಿನ ಜನರ 


ಮನೋಭಾವಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿದೆ. ಕಲ್ಲಾಣನಾಡಿನ ಜನರು ಗುಣಗ್ರಾ ಎಹಿಗಳಾಗಿದಾರೆ. 


೧೪ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಾವುದೀನ್‌ ಹಸನ್‌ ಗಂಗೂ ಬಹಮನ್‌ ಶಹಾ 
ಗುಲ್ಬರ್ಗದಲ್ಲಿ ಬಹಮನಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ. ಈತ ಸೂಫಿಗಳ ಅನುಯಾಯಿಯಾಗಿದ್ದ. 
ತನಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದ ಗಂಗೂ ಎಂಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಹೆಸರನ್ನು ತನ್ನ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
,ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡು ಸದ್ಭಾವದ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದ. ಇಂಥ ಸೂಫಿ 
'ಮನೋಭಾದಿಂದಾಗಿ "ಗುಲ್ಬರ್ಗ, ಬೀವರ್‌ ಮತ್ತು ವಿಜಾಪುರ ಪ್ರದೇಶಗಳು ಇಡೀ 
ಭರತಖಂಡದಲ್ಲಿ. ಪ್ರಥಮಬಾರಿಗೆ ಸದ್ಧಾವದ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕೇಂದ್ರಗಳಾಗಿ 


1 
೬ 


ವು. ಅಕ್ಷರ್‌ ಚಕ್ರವರ್ತಿ ಈ ಪರಂಪರೆಯ ಪಭಾವದಿಂದಲೇ ಸಮಿ ಶ 
__ ಗ್‌ 


ುಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಏಶ್ತಏಖ್ಯಾತವಾದುದಕ್ಕಿ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. 

೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಮಾಣದ ಶರಣರು ಮಾಡಿದ ಕಾಂತಿ ಮತ್ತು ಸೂಫಿಗಳ 
ಮಾನವ ಏಕತೆಯ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ನಿಲುವುಗಳು ೧೬ನೇ ಶತಮಾನದ ಆರಂಭದ ಹೊತಿಗೆ 
ಕೊಡೇಕಲ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಣ್ಕೆಯಿಂದಾಗಿ ಸಮ್ಮಿಲನಗೊಂಡು ಸೂಫಿ-ಶರಣ ತತ್ತ್ವಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ನವಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಆ ಮೂಲಕ ಬಂದ ಅನುಭಾವಿ ಕವಿಗಳು 
ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಮೀರಿದರು ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿದರು. 


೧೪ನೇ ಶತಮಾನದ ಖಾಜಾ ಬಂದಾ ನವಾಜ್‌ ಮತ್ತು ೧೮ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು. ಈ ಪ್ರದೇಶದ ಜನರ ಮೇಲೆ ಗಾಢವಾದ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶತಮಾನಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದರೂ ಜನರ ಹೃನ್ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ 
ಮಿಡಿಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬಂದಾ ನವಾಜರು ಉರ್ದು ಗದ್ಯದ ಜನಕರು. ಸಂಸ್ಕೃತ ಭಾಷಾ 
ಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ಹೊಂದಿದ್ದ ಅವರು ಪಾರ್ಸಿ ಮತ್ತು ದಖನಿ ಉರ್ದು ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ ೧೦೫ 
ಗ್ರಂಥಗಳ ರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು ರೈತಾಪಿ ಜನರ ಸಂಕೇತ. ಅವರು 
ಯಾವುದೇ ಗ್ರಂಥ ಬರೆದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರೂ ಕೂಡ ಜನಮಾನಸದಲ್ಲಿ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರು ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಮಾತನಾಡಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ದಾಸೋಹದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೃತಿಗೆ ಇಳಿಸಿ 
ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ರೈತಾಪಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾದರು. ಕೃಷಿ 
ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದರು. 
ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಕರ್ಕಿ ಹೊಲವನ್ನು ಹಸನುಗೊಳಿಸಿದರು. ಬೇಲಿಯಿಲ್ಲದ ಹೊಲದಲ್ಲಿ ಸಮೃದ್ಧ 
ಬೆಳೆ ಬೆಳೆದರು. ಕಾಳು ತಿನ್ನಲು ಹೊಲಕ್ಕೆ ಬರುವ ಹಕ್ಕಿಗಳಿಗಾಗಿ ಕುಡಿಯುವ ನೀರಿನ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಹಕ್ಕಿಗಳು ಕಾಳಿನ ಜೊತೆ ಕೀಟಗಳನ್ನೂ ತಿನ್ನುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಹಜ 
ಕೀಟನಾಶಕಗಳಾದವು. ಬೇಲಿ ಇಲ್ಲದ ಹೊಲ ಮೆಯ್ದ ದನಕರುಗಳು ಸೆಗಣಿ ಹಾಕಿ ಗೊಬ್ಬರ 
ಪೂರೈಸಿದವು. ಹೀಗೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರು ಕೂಡಿ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬ ಶರಣ ತತ್ತ್ವವನ್ನು 
ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು ಕೃತಿ ಮೂಲಕ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು ಅಂದು 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ಇಂದು ಕೃಷಿ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರ ಕಾಯಕ- 
ಪ್ರಸಾದ- ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೈತರ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದೆ. ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು 
ರೈತಾಪಿ ಜನರ ಮತ್ತು ಕಲ್ಮಾಣ ನಾಡಿನ ಇಡೀ ಜನಸಮುದಾಯದ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವವಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಜೀವನ ಶ್ರದ್ಧೆ ಮತ್ತು ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ನಿಷ್ಠೆಯಿಂದಾಗಿ ಅವರು 
೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ ಪ್ರತಿರೂಪವಾದರು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರ ತೋರುಗದ್ದುಗೆಗಳು 


೫೦೦ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿವೆ. ಗುಲ್ಬರ್ಗಾದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಅವರ ಗದ್ದುಗೆ ಅಪ್ಪನ ಗುಡಿ ಎಂದೇ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಅಪ್ಪನ ಗುಡಿ ಮತ್ತು ಖಾಜಾ ಬಂದಾ ನವಾಜ್‌ ದರ್ಗಾಗಳು ನಗರದ 


ಎರಡು ಅರಿವಿನ ಕಣ್ಣುಗಳೆಂದೇ ಜನ ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜೇವರ್ಗಿಯ ಷಣ್ಮುಖ ಶಿವಯೋಗಿಗಳು, 
ಸ; ee 


ಹೀಗೆ ಜ್‌ wd. ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಈ ಭಾಗದ ಮೂಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿದೆ. 
ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಇಡೀ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೂಲವೇ ರೈತಾಪಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿದೆ. 
ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗಿಂತ 


ರೈತಾಪಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಳೆಯದಾಗಿದೆ. ನೈಲನದಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಮಹಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, 


ಗ್ರೀಕ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹೀಗೆ ಯಾವುದೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ಅವುಗಳಿಗೆ ೧೦ ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಭಾರತದ ಕೃಷಿಗೆ ಹತ್ತು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಕೃಷಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ನಾಗರೀ ಕತೆಗಳಿಗೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. 
ಕೃಷಿಯು ಒಂದೆಡೆ ನೆಲೆನಿಂತ ತೂತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಕೃಷಿಯನ್ನು 
ಹಿಳೆ ಕಂಡುಹಿಡಿದದ್ದೊಂದು ವಿಶೇಷ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಮಹಿಳೆ ಮತ್ತು ಕೃಷಿ ಎಲ್ಲ 
ನಾಗ ಕತೆಗಳ ಮೂಲ. ಆದರೆ ದುರಂತವೆಂದರೆ ಮಾತೃಪ್ರಧಾನ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ನಾಶವಾದಮೇಲೆ ಎಲ್ಲ ನಾಗರೀಕತೆಗಳು ಕೃಷಿ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಗೌಣವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತ 
ಬಂದವು. ಕೃಷಿಯು ರೈತರಿಗಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮೂಲಾಧಾರವಾಗಿದೆ. 
ಭೂಮಿಯಿಂದ ಪಡೆದದ್ದನ್ನು ದಾಸೋಂಭಾವದಿಂದ ಹಂಚಿಕೊಂಡು ತಿನ್ನುವುದು ರೈತರ 
ಮೌಲ್ಕವಾಗಿತ್ತು. ಕಂಬಾರ, ಕುಂಬಾರ, ಮಡಿವಾಳ, ಹಡಪದ, ಮುಂತಾದ 
ಬಾರಾಬಲೂತಿದಾರರ ಜೊತೆ ಮಾತ್ರ ಆತ ತನ್ನ ಉತ್ಪನ್ನಗಳನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಪಶು ಪಕ್ಷಿಗಳು ಮತ್ತು ಹುಳ ಹುಪ್ಪಡಿಗಳು ಕೂಡ ಅವನ ಕೃಷಿ ಉತ್ಪನ್ನದ ಪಾಲುದಾರರು. 
ಹೀಗೆ ರೈತ ಉದಾತ್ರವಾಗೇ ಬದುಕಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಿ 
ತಾನಿರುವ ಹಳ್ಳಿಯ ಎಲ್ಲ ಸಮುದಾಯಗಳು ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿರುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ್ದ. ಇಂಥ ಜಾನಪದ ಜಗತ್ತಿಗೆ "ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಗ್ರಾಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆ' ಎಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು ಒಂದಾಗಿ ಈ ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಗ್ರಾಮ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದವು. ದುಡಿಯುವವರು ಕೀಳಾಗಿ ಪರಾವಲಂಬಿಗಳು 
ಮೇಲಾಗಿ ಬದುಕುವಂಥ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೂಲಂಕಷ ಅಧ್ಯಯನ 
ಮಾಡಿದರು. ವೈದಿಕದ ಒಳಹೊರಗನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅರಿತಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅವೈದಿಕ ರೈತಾಪಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸರ್ವಶೇಷ್ಠ ಎಂಬುದನ್ನು ಮನಗಂಡರು. ಮನುವಾದಿಗಳಿಂದಾಗಿ ರೈತಾಪಿ 
ಸಂಸ್ಕ ಸ್ಯ ಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ನುಸುಳಿರುವ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡಿ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಕೇಂದ್ರಿತ 
ಸಮಾಜ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡುವ ಮೂಲಕ ರೈತಾಪಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಹೊಸ ರೂಪ ಕೊಟ್ಟರು. ಜಾತಿ 
ನಾಶಮಾಡಿ ಕಾಯಕಪ್ರಧಾನ ಸಮಾಜ ಕಟ್ಟಿದರು. 
ಇಂಥ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕ ಸಮಾಜ ಕಟ್ಟುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಜಾನಪದ ಲೋಕದ 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದರು. 


ನಡ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೫೫ 
ho 


ಮತ್ತೆ ಸಾವಿರ ಪದವ ಹಿಡಕೊಂಡು ಕೋಲೆ... 
ಎಂಟು ಸಾವಿರ ಪದವ ಒಂಟೆ ಮೇಲೆ ಹೇರ್ಕೂಂಡು 
ಬಸವಣ್ಣನ ಸಭೆಗೆ ಬಂದೇವು ಕೋಲೆ... 

ಕೋಲಿನ ಮೇಲೊಬ್ಬ ಬಸವಣ್ಣ ಕೂತ್ಕೊಂಡು 
ಲಾಲಿಸಿ ಪದವ ಬರಕೊಂಡು ಕೋಲೆ...” 


ಎಂಬ ಜನಪದ ಹಾಡಿನಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾನಪದ ಜೀವನ ಕ್ರಮವನ್ನು ಆಳವಾಗಿ 
ಅರಿತುಕೊಂಡದ್ದು ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 

ಶರಣಧರ್ಮವೆಂಬುದು ಜನಪದ ಧರ್ಮದ ಆಧುನಿಕ ರೂಪವಾಗಿದೆ. ಭೂಮಿಯ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಜೀವನ್ಮುಖಿ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಸ್ವರ್ಗದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. “ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ” ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಲೋಕವೇ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಕಾ?” 
ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಭೂಮಿಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಧರ್ಮವು 
ಶಾಸ್ತ್ರಕರ್ಮಪ್ರಧಾನ ಆಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಕ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕದಲ್ಲೇ 
ಕೈಲಾಸವನ್ನು ಕಾಣುವಂಥದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ದೇವರು ಇಲ್ಲಿ ನಿರಾಕಾರ. ಶರಣಧರ್ಮವು ಇಂಥ 
ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆಗಿ ಇದೆ. 
“ದೇಹಾರ (ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ) ಮಾಡುವ ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಒಂದು ತುತ್ತು ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ'' 
ಎಂದು ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಹಸಿದವರ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. “ಲಿಂಗ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ 
ಮಾಡಿದವಂಗೆ ನಾಯಕ ನರಕ” ಎಂದು ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳು ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಕಾಲಿಲ್ಲದವಂಗೆ 
ಕಾಲು ಕೊಟ್ಟೆ ಬಸವಾ, ಕಣ್ಣಿಲ್ಲದವಂಗೆ ಕಣ್ಣು ಕೊಟ್ಟೆ ಬಸವಾ” ಎಂದು ಸಿದ್ಧರಾಮ 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕೊಂಡಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವ ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 
“ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹಸಿವ; ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹುಸಿವ... ನೀನೆನ್ನಂತೆ ಒಮ್ಮೆ ಒಡಲುಗೊಂಡು 
ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ.” ಎಂದು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ದೇವರಿಗೇ ಸವಾಲು 
ಹಾಕಿದ್ದಾರೆ. “ಅಮರೇಶ್ವರ ಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ ಕಾಯಕದೊಳಗು.” ಎಂದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ 
ಮಾರಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಹೆಣ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು. ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ 
ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ?” ಎಂದು ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾಳೆ. 
“ಜಾಗ್ರಸ್ವಪ್ನಸುಷುಪ್ರಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಮವಿಕಾರ ತೋರಿತ್ತೆಂದು ಶಸ್ತ್ರ ಸಮಾಧಿ ನೀರು ನೇಣು ವಿಷ 
ಔಷಧಿಗಳಿಂದ ಘಟವ ಬಿಟ್ಟಡೆ ಆತ ಗುರುದ್ರೋಹಿ, ಲಿಂಗದ್ರೋಹಿ, ಜಂಗಮದ್ರೋಹಿ.” 
ಎಂದು ಅವಸರದ ರೇಕಣ್ಣ ಜೀವಪರ ನಿಲುವು ತಾಳಿದ್ದಾನೆ. “ಕುಲಛಲವೆಂದೇನೊ ಮನದ 
ಹೊಲೆಯ ಕಳೆದವಂಗೆ?” ಎಂದು ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಜೀವ 
ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ ಇದಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ” ಎಂದು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಏನನ್ನೂ 


ಹ 1 ಗ್ರಾಲ 2 AS 
ED ಟಬು PAU ಬಡ್‌ 
ದ 


ಇ ಹ ಸಾ ಹ ರಾತ್‌ ತ್‌ ಗ್‌ ಇ ೧. ಇ ಹನ age ೩ ಶಾ 5 
ಬಯಸದ ದೀ ಪತನ್ನು ಗಾ ಲ್ಪ ಲೋಕವನು ಸ ರುಕಾ ಕಲಿಸಿದಾಎ Us kv C ಪ 
ಇವೆ ದು ತ 
ಕಾಳಗ ಇತ ೪ A ಮನೌ ನ್‌ ಷಿ ಗವ ಕಾ” 
ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? ೬... ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೀಮು ಕಿರಿಯನ ' 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಅವರ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ಕೊಂಡಾಡಿ 

ಅವರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ್ತೈರ್ಯ ತುಂಬುತ್ತಾರೆ. “ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರು ' ಎಂದು 

ಸಾರುತಾರ. ಬ್‌ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ಅ ಅವರೇ ಈ ಭೂಮಿಯ ವಾರಸುದಾರರು 

ಎಂಬುದನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 2 ಬಸವಣ್ಣನವ ರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣರೆಲ್ಲರನ್ನು 
ಎದ 


ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡು ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದವಾ ಮಾನವ ಧರ್ಮದ ಸನ್ಮಾ ರ್ಗವನ್ನು ರಚಿಸು ತ್ತಾರೆ. 


2 ಬುದನ ತರುವಾಯ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಷ್ಟ್ರು ಷ್ಟು ವೈವಿಧ್ಯವ ಮಯವಾಗಿ 
ಅಧ್ಯಯನ "ಮಾಡಿದಂಥವರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಹಳೇ ಉಲ್ಬಣಗೊಂಡಿತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ಇನ್ನೂ ಚೆನ್ನಾಗಿ 


9] 


ಅರ್ಯ ಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅವಕಾಶ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಲಭಿಸಿತು. ತಮ ನ್ನೇ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ 
ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ ವೇದಶಾಸ್ತಪುರಾಣಾಗಮ ು ಪಾರಂಗತರಾಗಿದ್ದರು. 
ಮಹಾನ್‌ ; ಆಡಳಿತಗಾರರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ರಾಜರು ಮತ್ತು ರಾಜಗುರುಗಳು ಸೇರಿ ಯಾವರೀತಿ 

ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ಅವರಿಗೆ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಇಡೀ 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವ ಪಣತೊಟ್ಟರು. ಶೋಷಣೆಯ ಬಲೆಗೆ 
ಬಿದ್ದು ಒದ್ದಾಡುವ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು, ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವುದು ಅವರ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಯಿತು. ವಿಮೋಚನೆ 
ಬೇರೆಯವರಿಂದ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ನಮ್ಮ ವಿಮೋಚನೆಯನ್ನು ನಾವೇ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು 
ಹಾಗೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಶೋಷಣೆಗೆ ಮತ್ತು 
ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಪಟ್ಟ ಜನರೆಲ್ಲ ಸಾತ್ವಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ತಾತ್ತ್ವಿಕವಾಗಿ ಒಂದಾಗಿ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ಕನಸಿನೊಂದಿಗೆ ಮುನ್ನಡೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಶೋಷಣೆ ಮತ್ತು ಅಪಮಾನಗಳಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತಿ ಎಂದರೆ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯೇ 
ಆಗಿದೆ. 


(6 


ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಹೊಸ 
ಮಾನವನ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಅವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಅವರ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಹೊಸ ಮಾನವ 
ಯಾವುದೇ ತೆರನಾದ ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿರಬಾರದು, ಯಾರನ್ನೂ ಶೋಷಣೆಗೆ 
ಒಳಪಡಿಸಬಾರದು, ತಾನು ಬೇರೆಯವರಿಗಿಂತ ಮೇಲು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು, 
ತಾನು ಕೀಳು ಎಂದೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು, ಆತ ಕಾಯಕಜೀವಿಯಾಗಿರಬೇಕು, ತಾನು 
ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ತಾನೇ ಉಣ್ಣಬಾರದು, ಪರಹಿತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಹಂಚಿಕೊಂಡು ತಿನ್ನಬೇಕು. 
ಕ್‌ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ ಸಮಾನತೆ, ಆತ್ಮಗೌರವ, ಮಾನವ ಘನತೆ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನ 


) 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೫೯ 
ಲಭಿಸುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಯಾರ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹತ್ರಿಕ್ಕಲಿಲ್ಲ. ಯಾರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೂ ಕೀಳಾಗಿ ನೋಡಲಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ; 
ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿನ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ತಾಳ್ಮೆ ಮತ್ತು ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವರು 
ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮ್ಮುಖದಲ್ಲಿ ದಲಿತರು, ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಮತ್ತು 
ಮಕ್ಕಳು ಕೂಡ ನಿರ್ಭಯದಿಂದ ಮಾತನಾಡತೊಡಗಿದರು. ಅವು ಬರಿ ನಿರ್ಭಯದ 
ಮಾತುಗಳಾಗಿ ಹೊರಹೊಮ್ಮಲಿಲ್ಲ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ, ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ 
ಮಾತುಗಳಾದವು. ಆ ಮಾತುಗಳಿಗೇ ವಾವು ವಚನಗಳೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಮಾತು 
ಕೊಡುವುದು, ಭಾಷೆ ಕೊಡುವುದು ಮತ್ತು ವಚನ ಕೊಡುವುದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಕಾಸವಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸಾಗುವ ಮಾತುಗಳನ್ನೇ ಆಡಿದರು. ಈ 
ಸೂಳ್ನುಡಿಗಳೇ ವಚನಗಳು. ಎಂದೂ ಮಾತನಾಡಲಾರದವರು ಮಾತನಾಡಿದಾಗ ಎಷ್ಟು 
ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಅಂಥವರಿಗೆ ಮಾತನಾಡಲು ಹಚ್ಚುವವರು ಎಂಥ 
ಅನುಪಮ ವಾಕ್‌ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ೧೨ನೇ ಶತಮವಾನದ ಶರಣರ 
ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ. ಅಂತೆಯೆ ಅವು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅನನ್ಯವಾಗಿವೆ. ಬದುಕು, ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಮತ್ತು ದರ್ಶನದ ತಿವೇಣಿಸಂಗಮವಾಗಿವೆ. ಈ ತ್ರಿವೇಣಿ ಸಂಗಮದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮಗಳು 
ಮಿಂದೆದ್ದಾಗ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಪವಿತ್ರವಾಗುವವು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸಿದರು ಎಂಬುದು ಜಗತ್ತಿನ ಆಶ್ಚರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿದೆ. ಅವರು ಹೊರಲೋಕವನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸಿದರು ಮತ್ತು ಒಳಲೋಕವನ್ನು 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಅನುಭಾವಿಸಿದರು. ಈ ಎರಡೂ ಲೋಕಗಳ ಮೂಲ ಸೆಲೆ ಒಂದೇ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬಹುಬೇಗ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. ಒಳಗೆ ಅನುಭಾವ ನೀಡುವ ಪರವಸ್ತುವಿದೆ; ಹೊರಗೆ 
ಅನುಭವ ನೀಡುವ ವಸ್ತುವಿದೆ. ಪರವಸ್ತುವಿನಿಂದ ವಸ್ತುವಿನ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ವಸ್ತು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಪರವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಲಯವಾಗಲೇ ಬೇಕು. ಪರವಸ್ತು 
ಚೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತು ಭೌತಿಕಮಯವಾಗಿದೆ. ಚೈತನ್ಯದಿಂದ ವಸ್ತುವಿನ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ 
ಕಾರಣ ಚೈತನ್ಯ ಬಿಟ್ಟು ವಸ್ತುವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದವೇ ನಿಜವಾದ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. 
ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತ ಅದ್ವೈತ. ಸೃಷ್ಟಿ ದ್ವೈತ. ಈ ದ್ವೈತವಾದ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆಂಬ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಲಯ 
ಉಂಟಾದಾಗ, ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಬಂದ ಅದು ಶೂನ್ಯವನ್ನೇ ಸೇರುವುದು. ಅದ್ವೈತವು 
ದ್ವೈತರೂಪ ತಾಳಿ ಅದ್ವೈತದಲ್ಲೇ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದು. ಇದು ಪರಮಸತ್ಯ. ಈ ಪರಮಸತ್ಯದ 
ಜೊತೆ ಮಾನವರು ಬದುಕಬೇಕಾದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು 
ಪದವಿಯ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಹೊರಬರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗ ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ 
ಮಾನವಕೇಂದ್ರಿತವೂ ಅಲ್ಲದ ಸಕಲಜೀವಕೇಂದ್ರಿತವಾದ ಜಗತ್ತಿದು ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಾಗ ಅದರಂತೆ ನಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


೫೮ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ 


ಹಾಗೆ ನಡೆಯುವುದೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ “ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ'' 
ಎಂಬ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಪ್ರಾಣಿಲೋಕ, ಪಕ್ಷಿಲೋಕ ಮತ್ತು 
ಸ್ಕಲೋಕವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕಲ್ಲುಮಣ್ಣು, ಖನಿಜ ಪದಾರ್ಥಗಳೂ ಸೇರಿದಂತೆ ನೆ ೈಸರ್ಗಿಕ 
ಹ ಕೂಡ ನಾತ ಬಾತ ಒಳಗಡೆ ಬರುತ್ತವೆ. ಇಂದಿನ ಪರಿಸರ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ಹೇಳುವ ಲೈಫ್‌ ವೆಬ್‌ಗೆ ಸಂವಾದಿಯಾದ ಪದವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರು ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನದ 
ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸಲೇಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಪ್ರತಿಯೊಂದರ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಕಾಳಜಿ 
ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಈ ಜೀವಜಾಲದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಪಶು, 
ಪಕ್ಷಿ, ಸಸ್ಯ ಮತ್ತು ಕಲ್ಲುಮಣ್ಣು ಕೂಡ ಜೀವಾತ್ಮ ಹೊಂದಿದ ವಸ್ತುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲೂ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಅಣುವಿನಲ್ಲೂ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
“ಮ್ಯಾಟರ್‌ ಇನ್‌ ಮೋಷನ್‌'' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಶರಣರು ಹೀಗೆ ಜೀವಾತ್ಮಭಾವದಿಂದ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವುದು ಎಂದರೆ 
ಯಾವುದೇ ತೆರನಾದ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡಬಾರದು. ಜಲಮಾಲಿನ್ಯ 
ಮಾಡಬಾರದು, ವಾಯುಮಾಲಿನ್ಯ ಮಾಡಬಾರದು. ಅರಣ್ಯನಾಶ ಮಾಡಬಾರದು. ಭೂಮಿಯ 
ತನ್ನ ಸತ್ವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡಬಾರದು. ಜಾತಿಸಂಘರ್ಷ, ಕೋಮುಗಲಭೆ, 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ಯುದ್ಧ ಮುಂತಾದ ಕ್ರೂರ ಕೃತ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬಾರದು. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಸಾ ಆತ್ಮಸಾಂಗತ್ಯದಿಂದ ಕಾಣಬೇಕು. ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ ಇರಬಾರದು. ಇಡೀ 
ಹ್ಮಾಂಡವನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ನಮಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ವಾ ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪಬೇಕು. ಒಂದು ಬೊಗಸೆ ನೀರನ್ನು 
ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಕುಡಿಯುವಾಗ ಅದು ಅಮೃತವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ನೀರನ್ನು 
೨ಎಚ್‌೨ + ಓ೨ ಎಂದು ಬೇರ್ಪಡಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಹೈಡ್ರೋಜನ್‌ ಮತ್ತು ಆಕ್ಸಿಜನ್‌ 
ಕೂಡಿಸಿ ಒಂದು ಬೊಗಸೆ ನೀರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾರರು. ಇದರ ಅರಿವು ಆದಾಗ ನಮಗೆ ನೀರಿನ 
ಮಹತ್ವ ಗೊತ್ತಾಗುವುದು. ಅದೇ ರೀತಿ ಪ್ರಯೋಗಾಲಯದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜೋಳದ ಕಾಳನ್ನು 
ಕೂಡ ತಯಾರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಭೂಮಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವಾಗ ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ಜೀವಿಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ. ತದನಂತರದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಇದೇ ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ 
ನೀರಿನಿಂದ ಉದ್ಭವವಾಗಿವೆ. ಹಾವು, ಕ್ರಿಮಿಕೀಟ, ಚೇಳು, ಹುಲಿ, ಚಿಗರೆ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ 
ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ಜನರಿಗೆ ಭೂಮಿಯೇ ತಾಯಿಯ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದೆ. 
ಅಂದಮೇಲೆ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮಾನವರಷ್ಟೇ ಹಕ್ಕಿದೆ. ಎಲ್ಲ 
ಮಾನವರು ಕೂಡ ಸಮಾನವಾದ ಹಕ್ಕನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಶರಣರ ಸಮತಾ 
ತತ್ತ್ವ ಎಲ್ಲರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಏನನ್ನೂ 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾವ ವಸ್ತುವನ್ನೂ ಹಾಳುಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೫೯ 


ಒಂದುವೇಳೆ ಈ ಶರಣಸಮಾಜ ವಿಶ್ವಸಮಾಜವಾದರೆ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ಕೋಟಿ 
ಜನಸಂಖ್ಯೆಯಾದರೂ ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಂಥ ಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದನರಿಯೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ'' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. “ಆನೆ ಕುದುರೆ ಭಂಡಾರವಿರ್ದಡೇನೊ? 
ತಾನುಂಬುದು ಪಡಿಯಕ್ಕಿ, ಒಂದಾವಿನ ಹಾಲು, ಮಲಗುವುದರ್ಧ ಮಂಚ.” ಎಂದು 
ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇವರು ಪೂರ್ವಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಕಾಶ್ಮೀರದಲ್ಲಿನ 
ಸವಾಲಾಕ್ಷದ ದೊರೆ ಮಹಾದೇವ ಭೂಪಾಲ. ಎಲ್ಲ ಬಿಟ್ಟು ರಾಣಿ ಗಂಗಾದೇವಿ (ಮೋಳಿಗೆ 
ಮಹಾದೇವಿ) ಜೊತೆ ಕಲ್ಕಾಣಕ್ಕೆ ಬಂದು ಕಟ್ಟಿಗೆ ಮಾರುವ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ತೃಪ್ತಿಪಟ್ಟರು. 
“ಬಟ್ಟೆ (ದಾರಿ)ಯಲ್ಲಿ ಹೊನ್ನ ವಸ್ತ್ರ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೆ, ನಾ ಕೈಮುಟ್ಟಿ ಎತ್ತಿದೆನಾದರೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ 
ಪ್ರಮಥರಾಣೆ'' ಎಂದು ಕಸಗುಡಿಸುವ ಸತ್ಯಕ್ಕ ದೇವರಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. “ಆಸೆ ಎಂಬುದು 
ಭವದ ಬೀಜ'' ಎಂದು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕಾಳವ್ವೆ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. “ಆಸೆ 
ಎಂಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೇ ಅಯ್ಕಾ'” ಎಂದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ, ಹೆಚ್ಚು 
ಅಕ್ಕಿ ತಂದ ಗಂಡ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಕನವರನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾಳೆ. “ಅರ್ಥವೆಂಬುದೇ ಪಾಪ 
ಬೇರೆ ಪಾಪವಿಲ್ಲ ಕಂಡಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಕನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಸುಲಿಗೆಯನ್ನೇ ಬದುಕಿನ ಮಂತ್ರವಾಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಂಪತ್ತಿಗಾಗಿ ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳ 
ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ ದೇಶಗಳ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ ಸಾರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಮಾರುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ದೇಶ ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಯುದ್ಧಕ್ಕಾಗಿ 
ಪ್ರಚೋದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಭಯೋತ್ಪಾದಕರನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಾವಿನಾಳ ಕಲ್ಲಯ್ಯನವರ ಅರ್ಥವಿರೋಧಿ ಮಾತು ಎಷ್ಟೊಂದು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ! “ಅಳುಪಿಲ್ಲದಿರ್ಪುದೇ ವ್ರತ” ಎಂದು ಸೊಡ್ಡಳ ಬಾಚರಸ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಬಯಕೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವುದೆ ಆತನ ವ್ರತವಾಗಿತ್ತು. ಹೀಗೆ ಬದುಕುವ ಶರಣರ ಸಮಾಜ 
ವಿಶ್ವದಾದ್ಯಂತ ಬೆಳೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಈ ಜಗತ್ತು ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿನಿಂದ ಪಾರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಶರಣಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಕಾಯಕ ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ಕುಳಿತು ಉಣ್ಣುವವರಿಗೆ 
ಅಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದು ಸಂಗ್ರಹವಾಗುವುದನ್ನು ಐಶಾರಾಮಿ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಬಳಸದೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸುವ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು. 
ಯಾವುದೇ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕದ ಶಿವಶರಣರು ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಮಾನ ಗೌರವ 
ಹೊಂದಿದವರಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳು ಅಳಿದು ಕಾಯಕಧರ್ಮ ಮಾತ್ರ ಉಳಿದಿತ್ತು. 
ಇಂದು ಕೂಡ ಸಹಸ್ರಾರು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮತಾ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಕೂಡ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಅಂಥದೊಂದು ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿ 
ತೋರಿಸಿ ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾದರು. 
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ಅಸ್ಪೃಶ್ಮರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಸ್ಟೈರ್ಯ ತುಂಬ 
ಭವಿಷ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಆಶಾಭಾವ ಮೂಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಒಬ್ಬನೇ 
` ಒಬ್ಬ ಮಹಾಪರುಷನೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣ. ಅನೇಕ ಮಹಾತ್ಮರು ದಲಿತರಿಗಾಗಿ ಜೀವ 
ತೆಯ್ದಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆ ಕಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಇನ್ನೊಂದು 
ಉದಾಹರಣೆ ಇಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆರಂಭಿಸಿದ ಸರ್ವಸಮತಾ ಚಳವಳಿ ಅನೇಕ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅದ್ವಿತೀಯವಾಗಿದೆ. ದಲಿತರು, ಮಹಿಳೆಯರು ಮತ್ತು ಇತರ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ 
ಒಂದಾಗಿ ನವಸಮಾಜಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡುವಂಥ ಶರಣಸಂಕುಲವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು 
ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಿದ್ದು ಇಂದಿಗೂ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಸಮರತಿ (ಲಿಂಗಸಮಾನತೆ) ಸಮಕಳೆ (ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣ ಸಮಾನತೆ) 
ಸಮಸುಖ (ವರ್ಗಸಮಾನತೆ) ಅರಿಯಬೇಕೆಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಒತ್ತಾಸೆಯಾಗಿದೆ. 


೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಐರೋಪ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಸಮಾನತೆಯ ಕನಸು ಕೂಡ 
ಬಿದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಂಥ ಸರ್ವ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗಗಳ ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಮಹಿಳೆಯರ ಶಿಕ್ಷಣ, ಕೆಳಜಾತಿಗಳ 
ಶಿಕ್ಷಣ, ಮತ್ತು ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣದ ವಿಚಾರ ಕೂಡ ಹೊಳೆದಿರಲಿಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಈ ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರಯೋಗಗಳು ಕಲ್ಕಾಣದಲ್ಲಿ ನಡೆದದ್ದೊಂದು 
ವಿಶೇಷ. 

ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಭಾರತದ ಎಲ್ಲ ದುರಂತಗಳಿಗೆ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಜಾತಿಯನ್ನು ಮೀರಿ ಬಹುಜನರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಭಗವಾನ ಬುದ್ಧ ೨೬೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ೮೫೦ 
ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಅದನ್ನೊಂದು ಚಳವಳಿಯಾಗಿ ರೂಪಿಸಿದರು. ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ಮಾಡದೆ 
ಏನನ್ನೂ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢ ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು. “ಕುಲಮದಕ್ಕೆ 
ಹೋರಿ ಜಂಗಮಭೇದವ ಮಾಡುವೆ, ಫಲವೇನು? ನಿತ್ಕಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ.'' ಹೀಗೆ 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯು ಭೇದವನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. "“ಕುಲವನರಿಸುವರೆ 
ಶರಣರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತ್ಯತೀತ 
ಮತ್ತು ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
ಶರಣರು ಇಂಥ ಸುಂದರವಾದ ನವಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ಸವೆಸಿದರು. 


ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗಗಳ ಕಾಯಕಪ್ರತಿಭೆಯೊಂದಿಗೆ ನವಮಾನವನ ಸೃಷ್ಟಿಮಾಡುವ 
ಕನಸನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡಿದ್ದರು. “ಹೊಲೆಯ ಹೊಬಿಗನಾದಡೆ ಅವನ ಹೊರೆಯಲ್ಲಿಪುದು 
ಲೇಸು ಕಂಡಯ್ಯ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬದುಕಿನ ದಾರಿ ತೋರಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಿಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಅವನ ಜೊತೆಗಿರಬೇಕು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೬೧ 


“ಭಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದ ಬಡವ ನಾನಯ್ಯ. ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ. ಚೆನ್ನಯ್ಯನ 
ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ.” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ಜನಜಾತಿಗಳನ್ನು 
ಸಮಾನವಾಗಿ ಕಂಡು ಅವುಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು ಒಟ್ಟಾಗಿಸುತ್ತ ಮೇಲುಕೀಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಸರದ ಜನರ ಪ್ರತಿಭ 
ಮತ್ತು ನೋವಿನ ಅನುಭವವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡರು. ಸರ್ವಜನಾಂಗಗಳ ಅನುಭವ 
ಸಾರವನ್ನು ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಜ್ಞಾನದ ಜೊತೆ ಬೆರೆಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಮಹಾನುಭಾವಿಯಾದರು. 


ಜಲ ತಪ್ಪಿದ ಮತ್ತ, ಬದುಕೂದೇ ಸೋಜಿಗ. ಗಣತಿಂಥಿಣಿಯೊಳಗಿರಿಸೆನ್ನ 
ಲಿಂಗವೆ” ಎಂದು ಎಲ್ಲಾ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಇರುವುದಾಗಿ ಘೋಷಿಸಿದರು. 
ದೇವಸಹಿತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡೆನಾದಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ 
ಪುರಾತನರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಿಸಿದಡೆ 
ನಿಮ್ಮ ರಾಣಿವಾಸದಾಣೆ.” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ 
ಮೇಲಲ್ಲ, ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ ಕೀಳಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕ 
ನಿಷ್ಠೆಯೇ ನಮ್ಮನ್ನು ದೇವರಾಗಿಸುವುದು. ಅದಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲಾಗಿಸುವುದು. ಅಂತೆಯೆ “ಕುಲಕ್ಕೆ 
ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಕ ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” ಎಂದು 


ುಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಮನುವಾದಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಜಾತಿಗೆ 
"ರಿದ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯನಿಷ್ಠೆ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಸೇವೆ 
ಲ್ಲಿಸುವ ಹಂಬಲದ ಮೂಲಕ ಎಷ್ಟೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ ಹೊಂದುತ್ತಾನೆಂದರೆ ಆತ 
ದೇವರಿಗಿಂತಲೂ ದೊಡ್ಡವನಾಗಿಬಿಡುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವಿಕಸನ ಹೊಂದಿದ್ದ ಮಾದಾರ 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಆರಾಧ್ಯ ದೇವರಾದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರಿಗಿಂತಲೂ 
ಮೇಲಿಟ್ಟು ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯನೊಬ್ಬ ಉನ್ನತ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಹೊಂದಿ 
ದೇವರಿಗಿಂತ ದೊಡ್ಡವನಾದ ಉದಾಹರಣೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ಧರ್ಮದಲ್ಲೂ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದ್ವಿತೀಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ದಾರ್ಶನಿಕರ ಮಧ್ಯೆ ವಿನಮ್ರ 
ಭಕನಾಗಿ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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ಲಿಂಗದೀಕ್ಷೆ ಎಂಬುದು ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. 
“ದಾಸೀಪುತ್ರನಾಗಲಿ, ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರನಾಗಲಿ ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಬಳಿಕ ಸಾಕ್ಷಾತ್‌ ಶಿವನೆಂದು 
ವಂದಿಸಿ, ಪೂಜಿಸಿ ಪಾದೋದಕ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಬುದೇ ಯೋಗ್ಯ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗದೀಕ್ಷೆಯು ಕೇವಲ ಜಾತಿಗಳನ್ನಷ್ಟೇ ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ; ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದವರಿಗೆ ಅಂಟಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಳಂಕವನ್ನೂ ಹೊಡೆದೋಡಿಸುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ಈ ಮೂಲಕ ಘೋಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಳಜಾತಿಗಿಂತಲೂ ಅತೀತರಾಗಿ ಅನೈತಿಕ 


೬೨ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಕ್ಕಳ ಕಡೆಗೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ಹರಿಯುವ ಕ್ರಮ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. “ಚೆನ್ನಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು, ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ 
ದಾಸಿಯ ಮಗಳು, ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ” ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳಜಾತಿಯವರೂ ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಜನಿಸಿದ ಮಗುವಾಗಿ ನಿಂತು ಅಂಥ ಮಕ್ಕಳ ಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. “ಉತ್ತಮ 
ಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆನೆಂಬ ಕಷ್ಟತನದ ಹೊರೆಯ ಹೊರಿಸದಿರಯ್ಯಾ?” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ಕರ್ಮಗಳಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿಹೋಗುತ್ತಾರೆ. 
ಕ ಮೇಲು ಕೀಳು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಮತ್ತು ಯಾವುದೂ ನಮ್ಮ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಕರ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಹಾಗೂ ಪುಣ್ಯ ಪಾಪ ಮತ್ತು ಸ್ವರ್ಗ 
ನರಕಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಮೂಲಕ ಬಹುಪಾಲು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನು ಅಜ್ಞಾನದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ ಮನುಧರ್ಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆಂದಡೆ ಪಾಪ ಕರ್ಮ ಓಡುವವು” ಎಂದು ಧೈರ್ಯ ತುಂಬುತ್ತಾರೆ. 
“ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ 
ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ?'' ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಮೂಲಕ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಇರುವುದೇ ಲೋಕದ ಜನರ ಬದುಕನ್ನು ನರಕ ಮಾಡಿದ ಕರ್ಮ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸಲು ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಪುಣ್ಯಪಾಪವೆಂಬ 
ಉಭಯ ಕರ್ಮವನಾರು ಬಲ್ಲರಯ್ಕಾ? ಇವನಾರುಂಬರು? ಕಾಯ ತಾನುಂಬಡೆ ಕಾಯ 
ತಾ ಮಣ್ಣು, ಜೀವ ತಾನುಂಬಡೆ ಜೀವ ತಾ ಬಯಲು?” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಪುಣ್ಕ 
ಪಾಪಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಲೋಕಹಿತವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವುದೇ 
ಪುಣ್ಯ. ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹಾನಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವುದೇ ಪಾಪ. ಇನ್ನು ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳಂತೂ 
ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ. “ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗ, ಅನಾಚಾರವೇ ನರಕ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸ್ವಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳು ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರದಲ್ಲಿವೆ. ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ಇವೆ. 
ನಮ್ಮ ಸದ್ಭಾವನೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ಸ್ವರ್ಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು. ನಮ್ಮ ಕುಟಿಲತನದಿಂದಾಗಿ 
ನಾವು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ನರಕವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುವೆವು. 

ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಕಂದಾಚಾರದಿಂದ ಹೊರತಂದು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಧರ್ಮ ಕರ್ಮಕಾಂಡ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಕಾಂಡಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತದೆ. ಕರ್ಮಕಾಂಡವು 
ದೈನಂದಿನ ಆಚರಣೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು. ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವು ಧರ್ಮದ ಸಾರವಾಗಿದ್ದು 
ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದುದು. ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವು ಬೆಳೆದುನಿಂತ ಹೊಲವಾದರೆ ಕರ್ಮಕಾಂಡವು 
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ಅದನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಇರುವ ಬೇಲಿ. ಆದರೆ ಬೇಲಿಯೇ ಎದ್ದು ಹೊಲ ಮೆಯಂತೆ 
ಧರ್ಮದ ಕರ್ಮಕಾಂಡವು ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವನ್ನು ಮೆಯ್ಯತ್ತಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಧರ್ಮಗಳು ಕೊಲೆಗಡುಕರ 
ಮನೆಗಳಂತಾಗುತ್ತಿವೆ. ಜ್ಞಾನಕಾಂಡದ ಕರುಣೆ, ಪ್ರೀತಿ, ನಿರಹಂಕಾರ, ಪರೋಪಕಾರ, 
ಸಮತ್ತಪಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಭಕ್ತಿಭಾವ ಮಾಯವಾಗಿ ಜಾತಿಸಂಘರ್ಷ, ಕೋಮುಗಲಭೆ, ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ 
ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಗಳು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿವೆ. ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುವ ಶರಣಧರ್ಮವು ಈ 
ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಗೆ ಮದ್ದಾಗಿದೆ. “ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ, ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಮುನಿಯಬೇಡ, ಅನ್ಕರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯಪಡಬೇಡ, ತನ್ನ ಬಣ್ಣಿಸಬೇಡ, ಇದಿರ ಹಳಿಯಲು 
ಬೇಡ, ಇದೇ ಅಂತರಂಗ ಶುದಿ ಕ ಇದೇ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಇದೇ ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನೊಲಿಸುವ ಪರಿ.” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಜಗಜ್ಜೋಶತಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಜ್ಯೋತಿ ಜಗತ್ತನ್ನು ಬೆಳಗುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ನವಮಾನವ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಘನೋದ್ದೇಶವನ್ನು 
ಶರಣಧರ್ಮ ಹೊಂದಿದೆ. ಈ ಉದ್ದೇಶದ ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನ, ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿ, ಹೊಸ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನಿಯಮಗಳು, ಹೊಸ ಜೀವನ ಮೌಲ್ಯಗಳು, ಹೊಸ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳು, ಹೊಸ 
ದೇವರು (ಅಂದರೆ. ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ ಮೂಲದೇವರು. ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮ, 
ಅಪ್ರಮಾಣು, ಅನಾದಿ ಮತ್ತು ಅನಂತವಾದ ದೇವರು) ಹೀಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಸತ್ವಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಸನ್ಮಾರ್ಗವೊಂದರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಆ ಸನ್ಮಾರ್ಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಜೀವನಧರ್ಮವಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಂಡಿತು. ಚಾತರ್ವರ್ಣ್ಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಮನುಧರ್ಮದ 
ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಇರುವ ರಾಜಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಈ ಜೀವನಧರ್ಮ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. ಒಬ್ಬನೇ 
ದೇವರು, ಒಂದೇ ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಮಾನವಜನಾಂಗವೆಂದು ಸಾರುವ ಈ 
ಮಾನವಧರ್ಮ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸಿತು. ಆದರೆ ಈ ಮಾನವಧರ್ಮವನ್ನು 
ಮತ್ತು ಈ ಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಕೆಂಗಣ್ಣಿನಿಂದ 
ನೋಡತೊಡಗಿದವು. ಮನುವಾದಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಪಟ್ಟಭದರಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು 
ನೋಡುವ ತಾಳ್ಮೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಸುಲಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅಸಿತ್ವದಲ್ಲಿ 
ಇರುವಂಥ ಪರಾವಲಂಬಿ ಜೀವಿಗಳು ಅವರು. ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆ 
ನಡೆದರೆ ಮಾತ್ರ ಅವರು ವಿಜೃಂಭಿಸಬಲ್ಲರು. ಅಂತೆಯೆ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮೇಲೆಯೆ 
ಧರ್ಮವನ್ನೂ ರಾಜ್ಯವನ್ನೂ ಕಟ್ಟುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಷಡ್ಯಂತ್ರವನ್ನು ರೂಪಿಸುತ್ತ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ 
ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದರು. 

ಈ ಪರಾವಲಂಬಿಗಳು ದೇವರು, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ರಾಜಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆಯನ್ನೇ ತಮ್ಮ ದೈನಂದಿನ ಕಾರ್ಯಚಟುವಟಿಕೆಯಾಗಿಸಿಕೊಂಡರು. 
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ಹೋರಾಡಿದರು. ಈ ಹೋರಾಟವು ಜ್ಞಾನ ಮತು ಕ್ರಿಯೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜೀವಕೇಂದಿತ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮಾನವತಾವಾದಿ ಹೋರಾಟವಾಗಿತ್ತು. ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಯ ಹೋರಾಟವಾಗಿತ್ತು. 
ಮಾನವಫನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುತ್ತ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಮಹಾಘನವನ್ನು ಅರಿಯುವ 
ಹೋರಾಟವಾಗಿತ್ತು. ವಸ್ತುಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಪರವಸ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭಾವವನ್ನು 
ಒಟ್ಟಿಗೆ ಪಡೆಯುವ ಹೋರಾಟವಾಗಿತ್ತು. ಒಟ್ಟಾರೆ ಬದುಕಿನ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದ ಹೋರಾಟವಾಗಿತ್ತು. 
ಹಳೆಯ ಅಮಾನುಷ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸದ್ದುಗದ್ದಲವಿಲ್ಲದೆ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುತ್ತ ಹೊಸ 
ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸುವಂಥ ಘನೋದ್ದೇಶದ ನಿರ್ಣಾಯಕ 
ಹೋರಾಟ ಇದಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಈ ಅನನ್ಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಮೇಲ್ಭ್ಬಾತಿಯ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲರು ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸೇರಿ ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ 
ಸಾಮೂಹಿಕ ನಾಯಕತ್ವದಲ್ಲಿ ಅಹಂಕಾರದ ಜೀವನಕ್ರಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧಮತ್ತು ಸದಾಚಾರದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವದ ಜೀವನ ಕ್ರಮವನ್ನು ಅಳವಡಿಸಿ 
ಕೊಂಡರು. ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನೇ ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದು, ಉತ್ಪಾದಿಸಿದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು 
ತಿಳಿಯುವುದು. ನಿರಹಂಕಾರ ಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಆ 
ಉತ್ಪನ್ನದ ಮಿಗುತಾಯವನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಬಳಸುವುದು. ಆ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿ ಭಾವೈಕ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ಶರಣರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಮನುಧರ್ಮದ ಸಮಾಜದೊಳಗೆ ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಮಾನವಧರ್ಮದ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಟ್ಟಿದರು. 

ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಧರಿಸಿದವರೆಲ್ಲ ಸಮಾನ ಗೌರವ 
ಹೊಂದಿದವರಾದರು. ಅವರು ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯೆ, ಬಡವ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮಧ್ಯೆ, ಹಳ್ಳಿಗರ 
ಮತ್ತು ನಗರವಾಸಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ, ಸಾಕ್ಷರರು ಮತ್ತು ನಿರಕ್ಷರಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ, ಪಂಡಿತರು ಮತ್ತು 
ಪಾಮರರ ಮಧ್ಯೆ, ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಮತ್ತು ಸವರ್ಣೀಯರ ಮಧ್ಯೆ ಹಾಗೂ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಭೇದ ಎಣಿಸಲಿಲ್ಲ. ಜಾತಿ ಸಂಕರಗೊಂಡು ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಪದವಿಯ ಬಸವಣ್ಣನವರೂ ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರೂ ಸರಿಸಮಾನವಾಗೇ 
ಇದರು. ಪಧಾನಮಂತ್ರಿಯ ಕಾಯಕಕ್ಕೂ ಕಸಗುಡಿಸುವ ಕಾಯಕಕ್ಕೂ ಒಂದೇ ಜವಾಬಾ 
ಇತ್ತು. ಅವನೆಂದರೆ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಚಿಗೂಳಿಸುತ ವಕಿತವಿಕಸನಗೊಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು. 
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ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಂಕೇತಿಸುವ ಶಸ್ತ್ರಗಳಂತೆ ಇರುವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ 
ಅನುಭವ ಮೂಲದ ಜೀವನದರ್ಶನ (ಅನುಭಾವ) ಪಡೆಯುವುದು. ಇಇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬದುಕು ಶ್ರೀಮಂತವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ಶ್ರೀಮಂತ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಮೋಹ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಕೀಳರಿಮೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿರಲಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕದ 
ಆನಂದದಲ್ಲಿ ಜೀವನದರ್ಶನವಾಗುತಿತ್ತು. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಮನಸ್ಥಿತಿ. ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಯುದ್ಧ ಆತಂಕ, ಶೋಷಣೆ, ಅಸಮಾನತೆ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ನಿರ್ನಾಮವಾಗಿ 
ಶರಣರ ನವಮಾನವ ಸಮಾಜದ ಉದಯವಾಯಿತು. ಶೋಷಣೆಯ ಸಾಧನವಾದ 
ಯಾವುದೇ ದೇವರು ಅಥವಾ ೩೩ ಕೋಟಿ ದೇವತೆಗಳು ಈ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ದೇವರ ಮೂಲರೂಪವಾದ ದಯೆ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಯಿತು. “ದಯೆಯಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ 
ಅದೇವುದಯ್ಯಾ” (ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ ಅದೇನು ಮಾಡುವುದಯ್ಯಾ) ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಇದು ಸಹಿಸಲಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮನುಧರ್ಮದ 
ಭಯೋತ್ಪಾದಕರು ಮತ್ತು ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಭಯೋತ್ಪಾದಕರು ಜೊತೆಗೂಡಿ ಶರಣರ 
ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಲು ಹೊಂಚುಹಾಕಿದರು. ಕೆಳಜಾತಿಯಿಂದ ಬಂದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನದಲ್ಲಿ ವಿರಾಜಮಾನರಾದಾಗ ಮನುಧರ್ಮ ಸಿಂಹಾಸನ 
ಮತ್ತು ರಾಜಸಿಂಹಾಸನ ಅಲುಗಾಡತೊಡಗಿದವು. ಇನ್ನು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ರಾಜ್ಯ 
ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಭಾವ ಮನುವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತು. 
ಕೆಳಜಾತಿಯವರು ಸಿಂಹಾಸನ ಏರುವುದು ತಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹಾಳಾಗುವುದರ ಮುನ್ಸೂಚನೆ 
ಎಂದು ಅವರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಒಮ್ಮೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ನಿರ್ಣಾಯಕ ಘಟ್ಟ ತಲುಪಿದ: 
ತಮ್ಮ ಐಶಾರಾಮಿ ಬದುಕು ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ 
ಅವರದಾಗಿತ್ತು. ಬಿಜ್ಜಳನ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸತೊಡಗಿದರು. ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ 
ಶರಣರು ಅನಾಯಾಸವಾಗಿ ಕಲ್ಕಾಣವನ್ನು ಆಳತೊಡಗುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಬಿಜ್ಜಳನ ಮಗ 
ರಾಯಮುರಾರಿ ಸೋವಿದೇವನ ಕಿವಿ ಚುಚ್ಚಿದರು. ಸೋವಿದೇವ ತನ್ನ (ಯ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂದು ಪರಿಪರಿಯಿಂದ ಹೇಳಿದರು. ಅವನನ್ನು ಬಿಜ್ಜಳನ ಮೇ 
ಕೂಡ ಎತ್ತಿಕಟ್ಟುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ತಮ್ಮ ಹಿತಾಸಕಿಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಿಜ್ನಳನ ಅರಮನೆಯನ್ನು ಗೊಂದಲದ ಗೂಡಾಗಿಸಿದರು. ತಂದೆ 
ಮಗನ ಮಧ್ಯೆ ವಿರಸ ತಂದಿಟ್ಟರು. 

“ ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಮತ್ತು ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರ 
ಮಗನ ಜೌತೆಗಿನ ವಿವಾಹ ಧರ್ಮವಿರೋಧಿ ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಅದು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದುದೇ ಆಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಶರಣಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಅದು 
ಆದರ್ಶವಾಗಿತ್ತು. ಏಕೆಂದರೆ ಶರಣಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಮಧುವರಸರು 
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ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಹರಳಯ್ಯನವರು ಕೆಳಜಾತಿ ಮನೋಭಾವದಿಂದ 
ಹೊರಬಂದರು. ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಶರಣರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಅವರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಭೇದಭಾವ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ ಶರಣಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಆಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಮನುವಾದಿಗಳು 
ಆ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮನುಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ನೋಡಿದರು. ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವುದು ರಾಜನ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದರು. ರಾಜಧರ್ಮ ಪಾಲಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಸಮಾಜ ಸರ್ವನಾಶವಾಗುವುದೆಂದು ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡಿದರು. ಬಿಜ್ಜಳ ದೊರೆ 
ಮಧುವರಸ ಮತ್ತು ಹರಳಯ್ಯನವರಿಗೆ ಎಳೆಹೂಟಿ ಶಿಕ್ಷ ಕೊಡುವಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಂಡರು. 
ಕಲ್ಯಾಣ ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧವಾಯಿತು. ಮನುಧರ್ಮದ ಭಯೋತ್ಪಾದಕರು ಶರಣರ ಕಗ್ಗೊಲೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದರು. ಶರಣರ ಬಹುಪಾಲು ವಚನಸಾಹಿತ್ಯ ಬೆಂಕಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾಯಿತು. 
ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ನಿಶ್ಶಸ್ತ್ರ ಶರಣರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಾಯಿತು. ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಮನುವಾದಿ 
ಭಯೋತ್ಪಾದಕರು ಹಾಳುಗೆಡಹಿದರು. ಅಳಿದುಳಿದ ಶರಣರು ದಿಕ್ಕಾಪಾಲಾಗಿ ಹೋದರು. 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು, ಅಕ್ಕನಾಗಮ್ಮ, ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ, ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಿದೇವ ಕಿನ್ನರಿ 
ಬ್ರಹ್ಮಯ್ಯ ಮುಂತಾದ ಶರಣ ಶರಣೆಯರ ಸಾಹಸದಿಂದ ಒಂದಿಷ್ಟು ವಚನಸಾಹಿತ್ಯದ 
ರಕ್ಷಣೆಯಾಯಿತು. ಅವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ಕಲ್ಯಾಣದಿಂದ ಉಳವಿ ತಲುಪುವುದರೊಳಗೆ 
ಹುತಾತ್ಮರಾದರು. ಹೀಗೆ ವಚನ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಶರಣರು ಜೀವದ ಹಂಗುದೊರೆದು 
ಹೋರಾಡಬೇಕಾಯಿತು. ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಕಟ್ಟಿದ 
ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನೇ ತೊರೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ 
ಮನುವಾದಿಗಳ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯ ಅಟ್ಟಹಾಸ ಇಂದಿಗೂ ಭಯಂಕರ ಕರಾಳ ನೆನಪಾಗಿ 
ಕಾಡುತ್ತಿದೆ. ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ಜನರು. ತಮ್ಮ ಧರ್ಮದ ಕರ್ಮಕಾಂಡವನ್ನೇ 
ಮೂಲಭೂತವಾಗಿ ನಂಬಿ ಅದರ ಜ್ಞಾನಕಾಂಡವನ್ನು ಮರೆತಾಗ ಕೋಮುವಾದಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ನಂತರ ಅವಕಾಶ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಭಯೋತ್ಪಾದಕರೂ ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಹಿತಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ದಯಾಮೂಲದ ಧರ್ಮವು 
ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಅರಿವಿನ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ 
ಏನು ಮಾಡುವುದಯ್ಕಾ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳಿದ್ದು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. 
ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮವು ಮೂಲಭೂತವಾದವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು. ಆ. ಮೂಲಕ 
ಕೋಮುವಾದವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದು. ನಂತರ ಭಯೊತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಕರಾಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಬಹಿರಂಗಪಡಿಸುವುದು. ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ಎಂಬುದು ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮತಾಳುವಂಥದ್ದು. ಕೈಮೀರಿ ಹೋಗುತ್ತಿರುವ 
ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನದ ಮೇಲಿನ ಹಿಡಿತವನ್ನು ತನ್ನ 
ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬಯಸುವ ಒಂದು ವರ್ಗ, ಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಕೋಮಿನ 
ಉದ್ದೇಶವು ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ ತಿರುಗಿದಾದ ಭಿನ್ನಮತೀಯರನ್ನು ಸದೆಬಡಿದು, ಭಯೊತ್ಪಾದನೆಯೇ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ರರ 
ಅತ್ಯುತ್ತಮ ವಿಧಾನವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕ 
— Ne 


ಸ್ನರೂಪಗೊಂದಲದಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಗಡಿಬಿಡಿಯಲ್ಲಿ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 


Pd 


ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ದುರಾಸೆಯೊಂದಿಗೆ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಗೆ ಇಳಿಯುತ್ತವೆ. 
ಇಂಥ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಷೆ ಭಯೊತ್ಪಾದನೆಗೆ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ದೇಶದ ಮೇಲೆ 
ಇನ್ನೊಂದು ದೇಶ, ಒಂದು ಧರ್ಮದ ಮೇಲೆ ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮ, ಒಂದು ಕೋಮಿನ 
ಮೇಲೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕೋಮು ಹಿಡಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಯತ್ಲಿಸುತಿರುವಾಗ 
ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ತಲೆದೋರುತ್ತದೆ. ಅನೇಕಬಾರಿ ಈ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಅವಸಾನಗೊಳ್ಳುವುದು. 

ಶರಣಸಂಕುಲ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾದುದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. ಅದೇರೀತಿ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಭಯೋತ್ಪಾದಕ ಘಟನೆಗಳ ಹಿಂದೆ ಎಂಥೆಂಥವರು 
ಇದ್ದಾರೆಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. ಶರಣ ಸಮಾಜವನ್ನು ಮತ್ತೆ ಪಡೆಯುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿ ಕೊಡಬೇಕಿದೆ. 


(ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ನಗರದಲ್ಲಿ ೨೦೦೮ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೨೮, ೨೯ ಮತ್ತು ೩೦ರಂದು ನಡೆದ 
ಕಲ್ಯಾಣ ನಾಡಿನ ಶರಣ ಪರಿಷತ್ತಿನ ೨೩ನೇ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಸರ್ವಾಧ್ಯಕ್ಷೀಯ ಭಾಷಣ.) 


( 
6. 


ಮಹಾಂತಪ್ಪ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 


ಶರಣ ಮಾರ್ಗ 
(ರೂಪಕ) 


ನಮ್ಮ ಈ ಹಳ್ಳಿಗೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸಂತೈಸಲು ಬಂದ ಮಾತೆ ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 
ಅವರಿಗೆ ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ. ಕಲ್ಲಹಳ್ಳಿಯ ಮಹಾಜನರೇ ತಮಗೆಲ್ಲ 
ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ. ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗೆ ಇಂದು ಸಂತಪುರದ ಬಸವಾಶ್ರಯದ 
ಮಾತೆ ಮೈತ್ರಾದೇವಿಯವರು ದಯಮಾಡಿಸಿದ್ದು ನಮ್ಮ ಸುದೆವ. 
ನಾಡಿನ ಜನರೆಲ್ಲ ಕಲ್ಲಹಳ್ಳಿಯ ದುರಂತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ದುಃಖ, ಆತಂಕ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕಳೆದ ಒಂದು ವರ್ಷದ 
ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಈ ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ ೧೭ ಮಂದಿ ರೈತರು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ೮ ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಸಾವುಗಳಾಗಿವೆ. ಮಕ್ಕಳಿದ್ದೂ 
ಮೂವರು ವೃದ್ಧರು ನಿರ್ಗತಿಕರಾಗಿ ಸತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅನೇಕ ಅನಾಥ 
ಮಕ್ಕಳು ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಕಣ್ಣೀರು ಹರಿಸುತ್ತ ಬದುಕು 
ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ನಮ್ಮ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಬದುಕು ಇತ್ತೀಚಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ 
ಹದಗೆಡುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲ ಪರಿಹಾರ ಹುಡುಕಲೇ ಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಮಾತೆ ಮೈತ್ರಾದೇವಿಯವರು ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗೆ ಬರಿ ಪ್ರವಚನಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಂದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಕಷ್ಟ ಸುಖಗಳನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಂದು ಅವರ ಪ್ರವಚನ ನಮ್ಮ ಜೊತೆಗಿನ ಮಾತುಕತೆಯೊಂದಿಗೇ 
ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕ ತತ್ವದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅವರು ನಮ್ಮ ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಪರಿಹಾರ 
ನೀಡಲಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಲ್ಯಾಣವೆಂಬ ಪ್ರಣತೆಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿರಸವೆಂಬ ತೈಲವನೆರೆದು, 
ಆಚಾರವೆಂಬ ಬತಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ ಮುಟ್ಟಿಸಲು, 
ತೊಳಗಿ ಬೆಳಗುತ್ತಿದ್ದಿತಯ್ಕಾ ಶಿವನ ಪ್ರಕಾಶ! 

ಬೆಳಗಿನೊಳಗೆ ಒಪ್ಪತ್ತಿದ್ದರಯ್ಕಾ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಭಕ್ತಗಣಂಗಳು. 


ನಡ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೬೯ 
ke 


ಶಿವಭಕ್ತರಿದ್ದ ಕ್ಷೇತ್ರವೇ ಅವಿಮುಕಕ್ಷೇತವೆಂಬುದು ಹುಸಿಯೆ? 
ಶಿವಭಕ್ತರಿದ್ದ ದೇಶ ಪಾವನವೆಂಬುದು ಹುಸಿಯೆ? 
ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಎನ್ನ ಪರಮಾರಾಧ್ಯ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣನ 
ಕಂಡು ಬದುಕಿದೆನು ಕಾಣಾ ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯಾ. 

ಸಕಲ ಶರಣ, ಸಂತರನ್ನು, ವಿಶ್ವದ ದಾರ್ಶನಿಕರನ್ನು ಮನದಲ್ಲಿ 
ನೆನದು ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ. ಕಲ್ಲಹಳ್ಳಿಯ ತಂದೆತಾಯಿಗಳಿಗೆ, 
ಅಣ್ಣತಮ್ಮಂದಿರಿಗೆ ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ. ಈ ಹಳ್ಳಿಯ ದುಃಖ ಸಮಸ್ತ 
ಮಾನವ ಕುಲದ ದುಃಖ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಇಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದ್ದಿದೇನೆ. 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಜುಗುಪ್ಸೆ ಹೊಂದಿದವರನ್ನು ಬಸವಾಶ್ರಯಕ್ಕೆ ಕರೆದೊಯ್ಯಲು 
ಬಂದ್ದಿದೇನೆ. ಹೆಣ್ಣಿರಲಿ, ಗಂಡಿರಲಿ, ಅನಾಥ ಮಕ್ಕಳಿರಲಿ ಯಾರು 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿರುವಿರೊ ಅವರಿಗೆಲ್ಲ ಬಸವಾಶ್ರಯ 
ದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ಬಸವಾಶ್ರಯವು ಬಸವಳಿದವರಿಗಾಗಿ ಇದೆ. 
ಶಿವಸ್ತರೂಪಿಗಳೇ, ಶರಣರು ಬದುಕನ್ನು ಶಿವನ ಕೃಪೆಯೆಂದು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು 
ಸುಂದರಗೊಳಿಸುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಭೂಲೋಕವೆಂಬುದು 
ಶಿವನ ಆನಂದಭವನ ಎಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದು ಈ 
ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಒಣಭೂಮಿ ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪೃಥ್ವಿ 
ಎಂಬುದು ದೇವರ ಸುಂದರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ನದಿಗಳು 
ಹರಿಯುತ್ತಿವೆ. ಸಮುದ್ರ ಉಕ್ಕೇರುತ್ತಿದೆ, ಸೂರ್ಯನ ಪ್ರಕಾಶವಿದೆ, 
ಚಂದ್ರನ ಬೆಳದಿಂಗಳಿದೆ, ಹಾಡುವ ಹಕ್ಕಿಗಳಿವೆ, ಫಲ ಕೊಡುವ 
ಮರಗಳಿವೆ, ಬೆಳೆ ಕೊಡುವ ಭೂಮಿ ಇದೆ. ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ 
ಎಲ್ಲ ಇದೆ. ಆದರೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ 
ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ಕೊರತೆಯಾದಾಗ ಸಮುದ್ರವೂ ಮಲಿನವಾಗುತ್ತದೆ, 
ಗಾಳಿ ದುರ್ನಾತವನ್ನು ಹೊತ್ತು ತರುತ್ತದೆ. ನದಿಗಳು ಬರಡಾಗುತ್ತವೆ. 
ಕಾಡುಗಳು ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ. ಮಳೆ ಇಲ್ಲವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲವೆ 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕೊಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವ ಹಾಗೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಗ 
ಹಣಕ್ಕಾಗಿ ಮಕ್ಕಳನ್ನೂ ಮಾರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯರ ಮಧ್ಯೆ ಕಂದಕ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ 
ಒಂಟಿತನವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವೆಂಬುದು 
ನಿಷ್ಟಿಯವಾದಾಗ ಜನರು ಅನಾಥಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. ನಮಗೆ 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ, ನಮ್ಮಿಂದ ಏನನ್ನೂ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ರವಿಲ್ಲ ಎಂಬ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 
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ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾರೆ. ಸಾವು ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸುತ್ತದೆ 
ಎಂಬ ಹತಾಶ ಭಾವ ಮೂಡಿದಾಗ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಪ್ರಸಾದ ಕಾಯವನ್ನು ಕೆಡಿಸಲಾಗದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ದೇವರ ಕೃಪೆಯಿಂದ ನಾವು ಮನುಷ್ಯರಾಗಿ ಜನ್ಮತಾಳಿದ್ದೇವೆ. ಈ 
ಶರೀರ ಪರೋಪಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯಬಾರದು. 
ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಬೇಕು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು ಶಿವನ 
ಸಂಪತ್ತೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕು. ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದ ಮೂಲಕ 
ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ಅಹಂಭಾವದಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ನೆರೆಯವರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗಳನ್ನು 
ತಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗಳು ಸಂಭವಿಸುತ್ತಿವೆ. 


ಏಕೆಂದರೆ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಸಮಾಜ ಶಿಥಿಲವಾಗಿತ್ತಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯರ 


ಮಧ್ಯೆ ಕಾಳಜಿ, ಅಂತಃಕರಣದ ಕೊರತೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ನಾವು ಮತ್ತೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವುಳ್ಳ ಮನುಷ್ಕರಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನಾವು ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ಹೋಗುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾನು ನಿಮ್ಮ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು 
ಅರಿಯಲು ಬಂದಿದ್ದೇನೆ. ನೀವು ನಿಮ್ಮ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮುಕ್ತವಾಗಿ 
ವ್ಯಕ್ರಪಡಿಸಿರಿ. ಎಲ್ಲ ಆತಂಕಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳೋಣ. 


ತಾಯಿ ತೆಮ್ಮ ಮಾತುಗಳು ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತಂಪೆರೆದವು. ತಾವು 
ಸುಂದರವಾಗಿ ವಚನ ಹಾಡಿದಿರಿ. ಅದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ವಿವರಿಸಿದರೆ 
ನಮಗೆಲ್ಲ ಹೆಚ್ಚಿನ ಆನಂದವಾಗುತ್ತದೆ. 


ವ್ಯೋಮಮೂರುತಿ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳ ವಚನವಿದು. ಯಾವುದೇ ಊರಿನ 
ಜನ ಲೋಕಕಲ್ಮಾಣದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಹೊಂದಿದಾಗ ಆ ಊರೇ ಕಲ್ಯಾಣ 
ವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಪ್ರಣತೆಯನ್ನಾಗಿಸಿ ಸರ್ವಸಮತ್ವವೆಂಬ ಭಕ್ತಿಯ 


ತೈಲವನ್ನು ಆ ಪ್ರಣತೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಕಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಎಲ್ಲರೂ 


ಭೇದಭಾವವಿಲ್ಲದೆ ಒಂದಾಗಿ ಒಬ್ಬರ ಕಷ್ಟವನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬರು ಪರಿಹರಿಸುತ್ತ 
ಬದುಕಿದಾಗ ಭಕ್ತಿರಸವೆಂಬ ತೈಲ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದೇ 
ಸಮತಾಭಾವ. ಈ ಸಮತಾಭಾವದ ತೈಲದಲ್ಲಿ ಸದಾಚಾರವೆಂಬ 
ಬತ್ತಿಯನ್ನಿಟ್ಟು ಬಸವತತ್ವವೆಂಬ ಅರಿವಿನ ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಸಲು 
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ಶಿವನ ಪ್ರಕಾಶ ಬೆಳಗುವುದು. ಮಂಗಳಕರವಾದುದಕ್ಕೆ ಶಿವ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 
ಈ ಮಂಗಳಕರವಾದುದು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯದ ಜೊತೆ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಬದುಕು ಸತ್ಯದಿಂದ, ಜೀವನಸೌಂದರ್ಯದಿಂದ 
ಮತ್ತು ಮಂಗಳಕರವಾದ ಮನೋಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕು. ಆಗ 
ಮೇಲುಕೀಳಿಲ್ಲದ, ಹಿಂಸೆ ಇಲ್ಲದ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ ಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಸಮಾಜ. ಇಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಜನಸಮುದಾಯವೆಲ್ಲ ಮಹೋನ್ನತ ಮಾನವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವರೇ 
ಭಕ್ತಗಣ. ಇಂಥ ಒಳ್ಳೆಯ ಜನರಿರುವ ಯಾವುದೇ ಹಳ್ಳಿಯೇ ಶಿವನ 
ಕ್ಷೇತ್ರವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥವರು ಇರುವ ದೇಶ ಪ್ರವಿತ್ರ ದೇಶವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಇಂಥ ಸುಂದರ ಬದುಕಿನ ರೂಪು ರೇಷೆಗಳನ್ನು ಸಿದ್ದಪಡಿಸಿದ ಅಣ್ಣ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. ಇಂಥ ಪರಮಾರಾಧ್ಯ 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಜೀವನ ಸಾರ್ಥಕ 
ವಾಯಿತು ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಸಿದ್ಧರಾಮರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದ 
ವಚನವಿದು. 


ತಾಯಿ ಮೈತ್ರಾದೇವಿ. ಎಷ್ಟು ಸುಂದರವಾಗಿ ಈ ವಚನದ ಒಳಗುಟ್ಟನ್ನು 
ಬಿಡಿಸಿಟ್ಟರಿ. ನನ್ನ ಉರಿಯುವ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಒಂದಿಷ್ಟು ನೆಮ್ಮದಿ ಸಿಗುವ 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದಿರಿ. 


ಯಾವ ಸಮಸ್ಯೆಯಿಂದಾಗಿ ಬಳಲುತ್ತಿರುವಿ ತಾಯಿ? ಎಷ್ಟೊಂದು 
ವಯಸ್ಸಾಗಿದೆ ನಿನಗೆ. ಎಷ್ಟೇ ದೈಹಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿದ್ದರೂ ಮಾನಸಿಕ 
ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಬದುಕಬೇಕಾದ ದಿನಗಳಿವು. 


ಏನು ಹೇಳಲಿ ತಾಯಿ. ನನ್ನ ಮಗಳು ಶಾಂತವ್ವ ಹೆಣ್ಣು ಹಡೆದು ಶಿವನ 
ಪಾದ ಸೇರಿದಳು. ಮಗಳ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ವರ್ಷ ತುಂಬಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅಳಿಯ ಇನ್ನೊಂದು ಮದುವೆಯಾದ. ಮೊಮ್ಮಗಳು ಸತ್ಯವ್ವಳನ್ನು 
ಕಣ್ಣಾಗ ಕಣ್ಣಿಟ್ಟು ಜೋಪಾನ ಮಾಡುತ್ತ ಬೆಳೆಸಿದೆ. ಮೈನೆರೆದು ಎರಡು 
ವರ್ಷ ಆಗಿರಲಿಲ್ಲ, ಹೊಳೆಯಾಚೆಗಿನ ಮಂಗಳಗಟ್ಟಿಯ ಹಳಿಮನಿ 
ಕೆಂಚಪ್ಪನ ಮಗನಿಗೆ ಮದುವಿ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟೆ. ಏನೂ ಬ್ಯಾಡ ಮದವಿ 
ಮಾಡಿ ಕೊಡ್ರಿ ಸಾಕು ಎಂದವರು. ಮದವಿಯಾಗಿ ಆರೇ ತಿಂಗಳಿಗೆ 
ವರದಕ್ಷಿಣೆಗಾಗಿ ಸತಾಯಿಸಲಾಕ ಸುರು ಮಾಡಿದ್ರು. ಮೊಮ್ಮಗಳು 
ಎಲ್ಲಾ ನುಂಗಿಕೊಂಡು ಬದುಕಿದ್ದು. ನಂತ್ರ ಎರಡು ವರ್ಷದ ಮ್ಯಾಲ 
ಬ್ಯಾರೆಯವರಿಂದ ಗೊತ್ತಾಯ್ತು. ನಾ ಸತ್ತ ಮ್ಯಾಲ ನನ್ನ ಮೂರು ಎಕ್ರೆ 
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ಹೊಲಾ ನಿಮಗ ಸಿಗತದ ಅಂತ ಅವರ ಮನಿ ತಕಾ ಹೋಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ರೂ ಕೇಳಲಿಲ್ಲ. ನೀ ಈಗ ಹೊಲಾ ಮಾರಿ ಹಣ ಕೊಡು. 
ನಮ್ಮನ್ಯಾಗ ಬಂದು ಅದು ಇದು ಕೆಲ್ಲಾ ಮಾಡ್ತಾ ಬಿದ್ದಿರು ಎಂದು 
ಹೀಯಾಳಿಸಿದ್ರು. ಮುಂದ ಮೂರೇ ದಿನದಾಗ ಮೊಮ್ಮಗಳು ಹೆಣಾ 
ಆಗಿ ಮನಿಗಿ ಬಂದ್ಳು. ಏನ್‌ ಕೇಳತೆವ್ವಾ ನನ್ನ ಕತಿ. 


ದ 
"ಸತಿಪತಿಗಳೊಂದಾದ ಭಕ್ತಿ ಹಿತವಪ್ಪುದು ಶಿವಂಗೆ' ಎಂದು 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣಧರ್ಮ ಕುಟುಂಬ ಧರ್ಮ 
ವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಪುರುಷರು ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಸಮಾನರೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲವೊ, ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ 
ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದರಿಂದ ಮಾತ್ರ ಬದುಕುತ್ತ ಬೇರೆಯವರ ಸೇವೆ 
ಮಾಡುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹೊಂದುವುದಿಲ್ಲವೊ, ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಈ 
ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಪಿಡುಗು ನಮ್ಮ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹಿಂಸೆ ಕೊಡುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಬಸವಧರ್ಮ ಅಂದರೆ ಶರಣಧರ್ಮ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇದು ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಸ್ತೀವಾದಿ ಧರ್ಮವೂ 
ಆಗಿದೆ. ಜೀವಾತ್ಮರೆಲ್ಲರೂ ಸತಿ ಎಂದೂ ಪರಮಾತ್ಮ ಮಾತ್ರ ಪತಿ 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೆಣ್ಣಿರಲಿ, ಗಂಡಿರಲಿ ಜೀವಾತ್ಮ 
ರೆಲ್ಲರೂ ಸತಿ ಎಂದು ಹೇಳಿದಾಗ ಅವರೆಲ್ಲ ಸಮಾನರಾದಂತಾಯಿತು. 
ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು ಈ ಸಮಭಾವ ತಾಳಿ, ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುತ್ತ, ಬಂದದ್ದನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ 
ದಾಸೋಹ ಮಾಡುತ್ತ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿತಾಗ 
ಮಾತ್ರ ನಿಜವಾದ ಮಾನವ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ಅಂಥ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣಿನ ಶೋಷಣೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶೋಷಣೆಯೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ತಾಯಿ ನಿನಗೆ 
ಬಸವಾಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಸದಾ ಆಶ್ರಯವಿದೆ. ಸಂತಪುರವೇನೂ ದೂರದ 
ಊರಲ್ಲ ನಿನಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಬೇಸರವಾದರೆ ನಮ್ಮ ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ 
ಇರಬಹುದು. ನಿನ್ನ ಹಳ್ಳಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬರುವ ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಬೇಕೆನಿಸಿದಾಗ ಬಂದು ನಮ್ಮ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಜೊತೆ ಹಾಯಾಗಿ 
ಇದ್ದು ಹೋಗಬಹುದು. ನಾನು ನಿನ್ನ ಕುಲಗೋತ್ರಗಳನ್ನು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಜಾತಿ ಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ ಕುಲವನರಸುವರೇ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಾಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗೆ ಎಳ್ಳುಕಾಳಿನಷ್ಟೂ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. 
ಅಲ್ಲಿ ಮೇಲ್ಬಾತಿಯವರು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವರು ತಮ್ಮ ಅಹಂ 


ಶಿವಕುಮಾರ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ ೧೩ 
ಅನ್ನ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಳಜಾತಿಯವರು ಎಂದು 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡವರು ತಮ್ಮಲ್ಲಿದ್ದ ಕೀಳುರಿಮೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು 
ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಹೆಚ್ಚಿನವರಿಲ್ಲ, ಯಾರೂ ಕಡಿಮೆಯವರಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲರೂ ಶರಣಸಂಕುಲದವರು. ನೂರಾರು ಎಕರೆ ಜಮೀನುಳ್ಳ 
ಬಸವಾಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಜನ ತಮಗೆ ಇಷ್ಟವುಳ್ಳ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿ ಸುಂದರ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು ಬೆಳೆ 
ಬೆಳೆದು ರೈತರಾದರೆ, ಕೆಲವರು ಹಣ್ಣು ಕೊಡುವ ಮರಗಳನ್ನು ಬೆಳದು 

€ಟಗಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು ಗೋವುಗಳನ್ನು ಸಾಕುತ್ತ ಗೋಪಾಲ 
ರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಡಕೆ ಮಾಡುತ್ತ ಕುಂಬಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ, ಕೃಷಿ 
ಉಪಕರಣಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುತ್ತ ಕಂಬಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬಟ್ಟೆ ನೇಯುತ್ತ 
ನೇಕಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಪಾಠ ಹೇಳುತ್ತ ಶಿಕ್ಷಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ವಚನಗಳನ್ನು ಹಾಡುತ್ತ ಹಾಡುಗಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಕಸಗುಡಿಸುವ 
ಸತ್ಯಕ್ಕಗಳು ಇದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಸಾದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುವ ನೀಲಕ್ಕಗಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ತಮಗಿಷ್ಟವಾದ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತ, ದಾಸೋಹದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸಾದ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತ ಸಮೂಹ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಆನಂದದಿಂದ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಾಶ್ರಯವು ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದೆ. 
ಅಲ್ಲಿಯೂ ಮದುವೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಅವು ವರದಕ್ಷಿಣೆ 
ಇಲ್ಲದ ಸಾಮೂಹಿಕ ಮದುವೆಗಳಾಗಿವೆ. ಬಸವಾಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳು 
ನಿರ್ನಾಮವಾದ ಕಾರಣ ಮದುವೆ ಆಗಬಯಸುವ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡು 
ಪರಸ್ಪರ ಇಷ್ಟಪಟ್ಟು ಸ್ವಯಂ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ ಮದುವೆಗಾಗಿ ಒಂದಾಗಿ 
ಮುಂದೆ ಬಂದರೆ ಮದುವೆ ಮಾಡಲಾಗುವುದು. ಅಥವಾ ಹಿರಿಯರು 
ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ ಮದುವೆಯಾಗಬೇಕೆನ್ನುವವರಿಗೆ ಅದೇ ರೀತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಮಾಡಲಾಗುತ್ತದೆ. ಅದೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಜಾತಿ, ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಹಾಗೂ 
ದುಂದುವೆಚ್ಚಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಿ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ, 


ಅಮ್ಮನವರೆ, ಇದು ತಮ್ಮ ಬಸವಾಶ್ರಯದಲ್ಲಿನ ಆದರ್ಶ ಸಮಾಜದ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ನಮಗೆ ಹೆಮ್ಮೆ ಎನಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಈ ಹದಗೆಟ್ಟ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳನ್ನು ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಸಾವಿನಂಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ 
ರಕ್ಷಿಸುವ ಮಾರ್ಗ ಯಾವುದು? 


ಅಣ್ಣಾ ಅವರೆ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಬಸವಾಶ್ರಯ 
ಒಂದು ಮಾದರಿ ಮಾತ್ರ. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದ ಪಾರಂಪರಿಕ ಭಾವನಾ 
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ಲೊ 


ಪ್ರಪಂಚ ಇದರ ಹಿಂದೆ ಇದೆ. ಶರಣರು ಇಂಥ ಭಾವಲೋಕದ 
ಎಳೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಹೊಸ ಬದುಕನ್ನು ನೆಯ್ದರು. ನಮ್ಮ ಜನರು ಉಂಡು 
ಸಂತಸ ಪಟ್ಟುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಉಣಿಸಿ ಸಂತ ಸಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ತೊಟು 
ಸಂತಸ ಪಟ್ಟುದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ತೊಡಿಸಿ ಸಂತೋಷಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಎದುರಿಗೆ ಬಂದವರ ಆರೋಗ್ಯ ವಿಚಾರಿಸುವ ಮತ್ತು ಊಟ ಆಯಿತೆ 
ಎಂದು ಕೇಳುವ ಪರಂಪರೆ ನಮ್ಮದು. ನಿಮ್ಮ ಊಟ ಆಗಿರದಿದ್ದರೆ 
ಊಟ ಮಾಡಿಸುವ ನೈತಿಕ ಹೊಣೆ ನನ್ನದು ಎಂಬುದು ಆ ಕೇಳುವ 
ಭಾವದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ಇದೇ ದಾಸೋಹಂಭಾವ. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಬಡವರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಗಾಗಿ ಇಡೀ ಊರೇ ಸಹಾಯಹಸ್ತ 
ಚಾಚುತ್ತಿತ್ತು. ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರೀಮಂತರು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆ 
ಮಾಡುವದರ ಜೊತೆ ಹಳ್ಳಿಯ ಬಡವರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನೂ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಪದ್ಧತಿ ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಉಳಿದಿದೆ. ಕಾಯಕ 
ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ವರದಕ್ಷಿಣೆಯ "ಬದಲು .ವಧುದಕ್ಷಿಣೆ ಜಾರಿಯಲ್ಲಿತ್ತು. 
ವಧುವಿನ ಪಾಲಕರಿಗೆ ಹಣಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿತ್ತು. 
ಈಗ ಕಾಲ ಬದಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬದಲಾದ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿಜಪ್ರಗತಿ 


“ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲ. ಮಾನವ ಜನಾಂಗ ಮುನ್ನಡೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕೇ 


ಹೊರತಾಗಿ ಹಿನ್ನಡೆ ಸಾಧಿಸಬಾರದು. ಇಂಥ ಹಿನ್ನಡೆಯಿಂದ ಸಮಾಜ 
ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋಗುವುದು. ಆಗ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕವಾದ 
ಅನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ನಗರಗಳಲ್ಲಿ 
ಭಾರೀ ಬಂಗಲೆಯ ಜನ ಹತ್ತಾರು ವರ್ಷ ಒಂದೇ ಕಡೆ ವಾಸಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ 
ನೆರೆಯವರ "ಮುಖ ನೋಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅತ್ಕಾಧುನಿಕ ಅನಾಗರಿಕ 


'ಸಮಾಜದ : ಮುನ್ಸೂಚನೆ ಇದು. ನಾವು ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆ 


ಮತ್ತು ಅನ್ಕಾಯಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾದ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. ಸಮಾಜವೇ ದೈವವಾಗಿ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸಬೇಕಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯ ಎಚ್ಚಿತ್ತಾಗ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವುಳ್ಳ 
ಮನುಷ್ಯನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆತ ಅರ್ಧ ಸತ್ತ ಮನುಷ್ಯ. ನೀವೆಲ್ಲ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಮನುಷ್ಯರಾದಾಗ ಸಮಾಜವು 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮುಕ್ತ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಶರಣರು ಬಯಸಿದ್ದರು. ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು ಮಾತ್ರ 
ಇಂಥ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಬಲ್ಲರು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 


“ಕೂಡಲಸಂಗನ `ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧೀರರು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಗುರುಬಸವ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೭೫ 


ತಾಯಿ ಮೈತ್ರಾದೇವಿಯವರೇ ನನ್ನ ದಲಿತ ಮಿತ್ರ ಕರಿಯಣ್ಣ ಚಹಾದ 
ಅಂಗಡಿಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು ಚಹಾ ಕೇಳಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಸವರ್ಣೀಯರೆಂದುಕೊಳ್ಳು 


ವವರು ಹೊಡೆದು ಕೊಂದರು. ಈ ಜಾತಿಯ ಅಹಂನಿಂದ 
ಹೊರಬರುವುದು ಹೇಗೆ? 


ಬಡಹಾರುವನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ನೇಣಿನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಮಾಲೆಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಬಾವಿಯ ಬೊಮ್ಮನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಬಣಜಿಗನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಒಟ್ಟಿಲ ಬೆನಕನ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ಕಂಚುಗಾರನೇಸು ಭಕ್ತನಾದಡೆಯೂ ಕಾಳಿಕಾದೇವಿಯ ಹಂಗ ಬಿಡ! 
ನಾನಾ ಹಂಗಿನವನಲ್ಲ, ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಹಂಗಿನವನಯ್ಕಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರದು ಹೊಸ 
ಸಮಾಜ, ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನ. ಹೊಸ ಮಾನವನ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಮಾಡುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಹಳೆಯ ಮನಸ್ಸಿ 
ನೊಂದಿಗೆ ಹೊಸ ಮಾನವನ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗದು. ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಮನು ತತ್ವ 
ನಾಲಗೆಯ ಮೇಲೆ ಬಸವ ತತ್ವ ಇದ್ದರೆ ಇದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಾಗುವುದು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರೂ ಈ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ 
ವಚನವೇ ಸಾಕ್ಷಿ. "ನಾನಾ ಹಂಗಿನವನಲ್ಲ, ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ 
ಹಂಗಿನವನಯ್ಯಾ' ಎಂದು -ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಅರ್ಥಗರ್ಭಿತವಾಗಿದೆ. ಶರಣರ ಹಂಗಿನವನೆಂದರೆ ಜಾತಿ, ಮತ, 
ಪಂಥ, ವರ್ಣ, ಕುಲ, ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಧನಮದಗಳಿಂದ 
ಹೊರತಾದವನು. ಹಳೆಯ ಅಮಾನವೀಯ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪುರಸ್ಕರಿಸುವವನು 
ಶರಣ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ ಹೊಸತನಕ್ಕೆ 
ತುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 

ಅಷ್ಟನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚಿನ್ನಯ್ಯ, 

ಬೊಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, 

ಚಿಕ್ಕಯ್ಯ ನಮ್ಮಯ್ಯ ಕಾಣಯ್ಯ, 

ಅಣ್ಣನು ನಮ್ಮ ಕಿನ್ನರಿ ಬೊಮ್ಮಯ್ಯ, 


ಗಿರಿಮಲ್ಲ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ಟ್‌ 


ಕೀಳು ಎನಿಸಿಕೊಂಡ ಮಾದಾರರು, ಡೋಹರರು ಮುಂತಾದವರು 
ಬಸವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಇಂಥವರ ಅನುಭವವನ್ನೂ ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರಿಂದಲೇ ವಿನಯ 
ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಅಪ್ಪ, ಬೊಪ್ಪ ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣರ ಹಾಗೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ ಹೊಂದುವ ಬಯಕೆಯುಳ್ಳವರು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ನಿಜಮಾನವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರು ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಜಾತೀಯತೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ನಿಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿ ಇಂಥ 
ನಿಜಮಾನವರಿಂದ ತುಂಬಿದಾಗ ನೀವು ಹೇಳಿದಂಥ ದುರಂತ 
ಸಂಭವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 


ಅಮ್ಮನವರೆ ತಮ್ಮ ವಿಚಾರಗಳು ಅತ್ಯಂತ ಉನ್ನತ ಮಟ್ಟದವುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಮನುಷ್ಯರೆಲ್ಲ ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತಾಗ ಮನುಷ್ಯ ನಿರ್ಮಿತ ದುಃಖದಿಂದ 
ಪಾರಾಗುವರು. 

ಶಿವಸ್ಪರೂಪಿಗಳೇ ಈ ವಿಚಾರಗಳೆಲ್ಲ ಶಠಣರ ವಿಚಾರಗಳೇ ಆಗಿವೆ. 
ಅವರ ವಚನಗಳಿಂದ ಕಲಿತದ್ದನ್ನು ನಾನಿಲ್ಲಿ ಹೇಳುತ್ತಿರುವೆ. ಶರಣರು 
ವರ್ಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ, ಕುಲಭೇದ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದ 
ಗಳಿಲ್ಲದ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಕಟ್ಟಲು ಹೆಣಗಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕವನ್ನು ಒಂದು 
ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿಸಿ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ನಿಜವಾದ ದಾರ್ಶನಿಕರು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ, ಸ್ಮಶಾನ 
ಕಾಯುವ ಕಾಳವ್ವೆ, ಕಸ ಗುಡಿಸುವ ಸತ್ಯಕ್ಕ, ಒಕ್ಕಲಿಗ ಮುದ್ದಣ್ಣ, 
ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯ, ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ ಹೀಗೆ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕದೊಂದಿಗೆ ಎಲ್ಲರಿಗೆ 
ಮಾದರಿಯಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಉನ್ನತ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮತ್ತು ಸಮೃದ್ಧ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಬಲ್ಲುದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ, 
ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಮಾನವರನ್ನು ಎಲ್ಲ ದುಃಖಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದೇ 
ಶರಣಧರ್ಮವಾದ ಬಸವಧರ್ಮದ ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಈ 
ಗುರಿಯ ಕಡೆಗೆ ನಾವು ಎದೆಗುಂದದೆ ಮುನ್ನಡೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಶರಣ 
ಸಮಾಜದ ಅಂದರೆ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ. 


ಸಂಗಮೇಶ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 


ಲ py 
ಊ ಲ ಧಿ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದ ದಾಖಲೆ ಇರುವಾಗ ರೈತರೇಕೆ ಆತ್ಮಹತೆ 
[ಈ 


ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ ತಾಯಿ? 


ಇದರ ಉತ್ತರದಲ್ಲೇ ಶರಣ ತತ್ವ ಅಡಗಿದೆ. ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ರೈತಾಪಿ 
ಜನರೆಂದೂ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶ್ರೀಮಂತ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಿದವರು. ಹೀಗಾಗಿ ಅವರು ಶ್ರೀಮಂತ 
ರಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇಷಾಭಾವದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ತಮ್ಮ ಊರು, ತಮ್ಮ ಸಮಾಜ 
ಸಮೃದ್ಧವಾಗಿರಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಬಡವರ ಈ ದಯಾಗುಣವೇ 
ಬಸವಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು ಇಂಥ 
ಬಡ ರೈತಾಪಿ ಜನರ ಪ್ರತಿನಿಧಿ. ಅವರು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕ ನಿಷ್ಠೆಯ 
ಮೂಲಕ ಮಹಾದಾಸೋಹಿ ಎನಿಸಿದರು. ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರು 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ತಮ್ಮ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡರು. ರೈತಾಪಿ ಜನ 
ಶರಣಬಸವೇಶ್ವರರನ್ನು ತಮ್ಮ ಹೃದಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವ 
ಧರ್ಮ ಅಮರ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ರೈತಾಪಿ ಜನರು ಮತ್ತು ಇತರ ಕಾಯಕ 
ಜೀವಿಗಳು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹಿಂದಿನ ರೈತರು ಸಾಲದ ಶೂಲಕ್ಕೆ 
ಕೊರಳು ಕೊಡದೆ ಬಡತನವನ್ನೇ ಶ್ರೀಮಂತಗೊಳಿಸಿದ್ದರು. ಅವರ 
ಬೇಕು ಬೇಡಗಳು ಅವರ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿದ್ದವು. ಅವರು ಹೆಚ್ಚಿನದಕ್ಕೆ ಆಸೆ 
ಪಡಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆಧುನಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನಮ್ಮ ರೈತರ ಬದುಕನ್ನು 
ಹದಗೆಡಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಹೊಸ ಭ್ರಮೆಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದೆ. 
"ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಪನ್ನ, ಹೆಚ್ಚು ಲಾಭ'. "ವಾಣಿಜ್ಯ ಬೆಳೆ, ಶ್ರೀಮಂತಿಕಗೆ 
ಮಾರ್ಗ', ಮುಂತಾದ ಭ್ರಮೆಗಳಿಂದಾಗಿ ರೈತ ಸಾಲದ ಬಲೆಗೆ 
ಬೀಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ತನ್ನದೇ ಆದ ಕೃಷಿ ಉಪಕರಣಗಳನ್ನು ಕೈ ಬಿಟ್ಟು 
ಆಧುನಿಕ ಕೃಷಿ ಉಪಕರಣಗಳಿಗೆ ಜೋತು ಬಿದ್ದಿದ್ದಾನೆ. ಎತ್ತುಗಳ 
ಬದಲಿಗೆ ಟ್ರ್ಯಾಕ್ಟರ್‌ ಖರೀದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಡೀಸಲ್‌ 
ಖರೀದಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಎತ್ತುಗಳು ತಿನ್ನುವ ಹುಲ್ಲಿನ ಬೆಲೆ ಮತ್ತು ಡೀಸಲ್‌ 
ಬೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರಿ ಅಂತರವಿದೆ. ಎತ್ತು ಸೆಗಣಿ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಟ್ರ್ಯಾಕ್ಟರ್‌ 
ಏನು ಕೊಡುತ್ತದೆ? ವಾಯು ಮಾಲಿನ್ಯ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ವ್ಯವಸಾಯದಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚು ಖರ್ಚು, ಹೆಚ್ಚು ಸಾಲ, ಹೆಚ್ಚು ಸಮಸ್ಯೆ, ಕಡಿಮೆ ಲಾಭ, 
ಕೊನೆಗೆ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಎಂಬುದು ಆಧುನಿಕ ಕೃಷಿನೀತಿಯಾಗಿದೆ. 


ಸೋಮಣ್ಣ 


ಮೈತ್ರಾದೇವಿ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 


ಅ 


ನಮ್ಮ ರೈತರು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಹೇಗೆ ತಡೆಯಬೇಕು 
"ಹಾಸಿಗೆ ಇದಷ್ಟು ಕಾಲು ಚಾಚು' ಎಂಬ ಗಾದೆ ಮಾತು ಇದೆಯಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ರೈತಾಪಿ ಜನ ಇದನ್ನು ಚಾಚೂ ತಪ್ಪದೆ ಪಾಲಿಸಬೇಕು. 
ಆಧುನಿಕ ಸಮಾಜ ರೈತರಿಗೆ ಹೊಸ ಹೊಸ ಆಸೆಗಳನ್ನು ಹಚ್ಚುತ್ತಿದೆ. 
ಆಸೆಯೆಂಬುದು. ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ. ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೇ ಅಯ್ಯಾ ಎಂದು 
ಆಯ್ಯಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನವರು. ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಇಡೀ ಹಳ್ಳಿ ಒಂದು ಕುಟುಂಬದಂತೆ ಇರಬೇಕು. ಹಳ್ಳಿಯೇ 
ಮಹಾಮನೆಯಾಗಬೇಕು.. ಒಬ್ಬರ. ನೋವನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬರು 
ಅರಿತುಕೊಂಡು ಧೈರ್ಯ ತುಂಬಬೇಕು. ಹಳ್ಳಿಗರು ಯಾವುದೇ 
ದುಶ್ಚಟಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾಗದೆ. ಪರಂಪರೆಯಾಗಿ ಬಂದ ಸರಳ ಸಹಜ 
ಬದುಕಿಗೇ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು.. ಹಳ್ಳಿಯ. ಭಾವನಾ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ 
ಧಕ್ಕೆಯಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಎಂಥ ಕಷ್ಟದಲ್ಲೂ ನಮ್ಮ ಹಸ್ತ 
ಸಹಾಯ ಹಸ್ತವೇ ಆಗಿರಬೇಕು. ಆಗ ರೈತರ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 
ರೈತರು ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದು ಸಾಲಕ್ಕೆ ಅಂಜುವುದರಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲ. ಅವರು ಚಿಂತಾಕ್ರಾಂತರಾದಾಗ ಅವರನ್ನು ಸಂತೈಸುವ 
ಮತ್ತು ಧೈರ್ಯ ತುಂಬುವ ಆತ್ಮೀಯರು. ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ಅವರು 
ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣ. ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅರಿತು 
ನಡೆಯುವ ಯಾರೂ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ ಮರಣವೇ 
ಮಹಾನವಮಿ ಎನ್ನುತ್ತ ಮರಣಕ್ಕೆ ಅಂಜುವುದೂ ಇಲ್ಲ. 


ತಾಯಿ ತಾವು ಹೇಳಿದ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ನಾವೆಂದೂ ಮರೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಕೂಡಿ ಬದುಕುತ್ತ ಸುಖ ದುಃಖ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುವೆವು. 


ತಾವೆಲ್ಲ ಶರಣರು. ತೋರಿಸಿದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯುತ್ತ ಹೊಸ 
ಸಮಾಜದ ಕನಸು ಕಂಡರೆ. ನನ್ನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸಿಗುವ ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನು 
ವರ್ಣಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು.. ನಾವು ಹೊಸ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಿಸಲು ದೊಡ್ಡ 
ದೊಡ್ಡ ಯಂತ್ರಗಳು ಬೇಕಿಲ್ಲ. ಅತ್ಯಾಧುನಿಕ ಮನರಂಜನೆಯ ಸಾಧನಗಳು 
ಬೇಕಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರ ಕೈಗಳಿಗೆ ಕೆಲಸ ಬೇಕು. ಅವರ 
ಸರಳ ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳ ಪೂರೈಕೆಯಾಗಬೇಕು. ಮಾನಸಿಕ 
ನೆಮ್ಮದಿ ಎನ್ನುವುದು ಕೋಟ್ಕಂತರ ರೂಪಾಯಿಗಳಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು. 
ಅದನ್ನು ಯಾವುದೇ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಖರೀದಿಸ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೧೯ 


ಲಿಕ್ಕಾಗದು ಎಂಬುದನ್ನು ನಮ್ಮ ಜನ ಅರಿಯಬೇಕು. ಕಾಶ್ಮೀರದ 
ಮೋಳಿಗೆ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಅರಸೊತ್ತಿಗೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕಲ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ಕಟ್ಟಿಗೆ ಮಾರುವ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನೆಮ್ಮದಿ ಪಡೆದರು. ಸತ್ಯಕ್ಕ ಕಸಗುಡಿಸುವ 
ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಹೊನ್ನ ವಸ್ತ್ರ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೂ ಮುಟ್ಟಲಿಲ್ಲ. ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳೇ 
ನಮ್ಮ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಮೂಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತ 
ಈ ಬದುಕನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಿದ್ದು ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ತಂದೆ ನೀನು ತಾಯಿ ನೀನು, ಬಂಧು. ನೀನು ಬಳಗ ನೀನು. 
ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ಹಾಲಲ್ಲದ್ದು, ನೀರಲ್ಲದ್ದು ನಿಮ್ಮ ಧರ್ಮ. 


ನದಿ 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೊಂದು ಅರ್ಥವಿದೆ. 
ಅವರು ತಂದೆಯಲ್ಲಿ, ತಾಯಿಯಲ್ಲಿ, ಬಂಧು ಬಳಗದಲ್ಲಿ, ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲೂ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡರು. ಅವರಿಗೆ ಸರ್ವರೂ ದೇವಸ್ತರೂಪರೇ 
ಆಗಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸು ಸುಲಿಗೆಯ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಎಲ್ಲರ ನೋವಿಗೆ ಸ್ಪಂದಿಸುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನೇ ಮಹಾಮನೆ 
ಯಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ನಾವು ಹೀಗೆ ಜನರನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕು. ನಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಜನ ಸಮೂಹವಾಗಬೇಕು. "ಲೋಕವೇ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ ಏಕಾಂತದ 
ಹಂಗೇಕಯ್ಕಾ' ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಾವೆಲ್ಲಾ 
ಲೋಕವೇ ಆದಾಗ ಯಾರೂ ಹೊರಗಿನವರಲ್ಲಯಾರೂ ಒಳಗಿನವರಲ್ಲ 
ಎಲ್ಲರೂ ನಮ್ಮವರು ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡುವುದು. 


ಸರ್ವರಿಗೂ ಶರಣು. ಶರಣಾರ್ಥಿ. ಈಗ ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಸ್ಮರಿಸೋಣ. 


ಬಸವ ಶರಣ 
ಶಿವನ ಚರಣ 
ಸುತ್ತಿದ ಜಗವೆಲ್ಲಾ. 


ಬಸವ ಶರಣ 
ನಮ್ಮ ಹರಣ 


ತುಂಬಿದ ಒಳಗೆಲ್ಲಾ. 


೮೦ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ಬಸವ ಶರಣ 
ಅಂತಃಕರಣ 
ಚೆಲ್ಲಿದ ಹೊರಗೆಲ್ಲಾ. 


ಬಸವ ಶರಣ 
ಆತ್ಮಕಿರಣ | R 
ಬೆಳಗಿದ ಬದುಕೆಲ್ಲಾ. 


ಚಟ ವತ 


ಪ್ರೀತಿವರುಣ 


ಸಭ್ಯ ೂ ತ್‌ ಸತಾ ಸ ಸ ಅಜ್‌ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಿರಂತರ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ 


"ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕರು' ಎಂದು ಮುಖ್ಯಮಂತ್ರಿ ಯಡಿಯೂರಪ್ಪನವರು 
ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಅಧ್ಯಯನವನ್ನು ಮಾಡಿದ ವಿದ್ವಾಂಸರು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಅಮಾನುಷ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವುದು ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂಥ ಸರ್ವಸಮತ್ತದ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ 
ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಹಾಗೂ ಭಾವೈಕ್ಕದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಶರಣಸಂಕುಲವನ್ನು ರೂಪಿಸಿ ಅದು 
ಕಾರ್ಯಗತವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. "ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ ಸಮರತಿ, 
ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವ ಅರಿಯದನ್ನಕ್ಕ, ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಕಾ ನದಿಯೊಳಗೆ 
ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬುದು 
ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದರು. (ಲಿಂಗಭೇದ ಇಲ್ಲದುದು 
ಸಮರತಿ, ಜಾತಿಭೇದ ಇಲ್ಲದುದು ಸಮಕಳೆ, ವರ್ಗಭೇದ ಇಲ್ಲದುದು ಸಮಸು: 
ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗುವುದು ಭಾವೈಕ್ಯ.) 


೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿನ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿನ ಆದರ್ಶಗಳೇ ನಂತರ 
ಜನಿಸಿದ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಗಾಂಧೀಜಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಆದರ್ಶಗಳಾಗಿವೆ 
ಎಂಬುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಭೌತಿಕವಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇದ್ದವರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದೇ ಇರದು. 


ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ರಾಬರ್ಟ್‌ ಓವೆನ್‌ (೧೭೭೧-೧೮೫೮) ಅವರ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಸಮಾಜವಾದ 
ಕೂಡ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್‌ ಅವರ ಮೇಲೆ ಗಾಢವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿದೆ. ಆದರೆ 
ಓವೆನ್‌ಗಿಂತಲೂ ೭೦೦ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಹಿಂದೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳನ್ನು 
ಕೂಡಿಸಿಕೊಂಡು ಸಾಧಿಸಿದ ನವಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗಿದ್ದರೆ 
ಎಷ್ಟೊಂದು ಆನಂದಪಡುತ್ತಿದ್ದರು ಎಂದು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದಷ್ಟು ಒರಗೂರರು 
ಶುಷ್ಕವಾಗಿದ್ದಾರೆಯೇ? 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


“ಬಸವಣ್ಣನವರು ೮೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ತಿಳಿಸಿದ ಮತ್ತು ಆಚರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ 
ತತ್ತ ಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯ ಇಪಕ್ಕೆ ತರಲು ನನ್ನಿಂದ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿನ ಕೆಲವೊಂದನ್ನು 
ನಾನು ಸೀಕರಿ ರಿಸಿದೇನೆ. ನಾನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ ಸಾಧಿಸಿಲ್ಲ ಸಾಧನೆಯ 
ಹಂತದಲ್ಲಿದ್ದೇನೆ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತಾ ನಿವಾರಣೆ ಮತ್ತು ಕಾಯಕ ಗೌರವ ಅವರ ಮುಖ್ಯ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ ಇದ್ದವು. ಅವರ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಆಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಜಾತೀಯತೆಯ ನೆರಳು 

ಕೂಡ: ಕಾಣಲು. ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವರು. ನಮ್ಮ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬದುಕಿದ್ದರೆ ಪೂಜಾರ್ಹ 
ಸಂತರಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ: ಆನುಯಯಿಗಳಾದ ನೀವು `ಅವರ. ತತ್ವಗಳನ್ನು ಆಚರಣೆಗೆ 
ತಂದರೆ ಭಾರತವಸ್ನಷ್ಟೇ ಅಲ್ಪ, ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನೇ ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ರ 'ಬಲ್ಲಿರಿ' Cre. Ra not been. 
possible forme to practice al! the precepts: of Basaveshiara which he : 
taught 800 Years 500; adihichhe alc practiosd ‘have aopted a few 
of them. 1 amyet a seeker in this aspect and not an acoxplished one. 3 
Eradicatian of untouchebility amd dignity of labour were amxy his core 
precepts. Me does not find even shades of castism in him. Hed he lived 
during our times, he would have bem a saint worthy of worship. If you, 
his followers, practice his preospts, you ould uplift not Just Herat, ht 
the World’)’ ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ೧೯೨೪ರಲ್ಲಿ ಬೆಳಗಾವಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ಎ.ಐ.ಸಿ.ಸಿ. ಅಧಿವೇಶನದ ಅಧ್ಯಕ್ಷೀಯ ಭಾಷಣದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಅರಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡಬೇಕು. 


ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕುರಿತು ದಿವಂಗತ ಎಸ್‌. 
ನಿಜಲಿಂಗಪ ನನವರ ಮುಂದೆ ಮೆಚ್ಚುಗೆಯ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಿದ್ದರು ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ 
ಹರಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


"ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ ಮಾದರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಜಾತಿರಹಿತ 
ಸಮಾಜ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮಾದರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ವಿರೋಧಿ ಹೋರಾಟ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಮಾದರಿಯಾಗಿತ್ತು” ಬಸವಣ್ಣನವರು ರೂಪಿಸಿದ ಶರಣಸಂಕುಲವೆಂಬ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವರ್ಗಗಳಿಲ್ಲ, ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯ ನೀತಿಯಿಲ್ಲ. 
ಇಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸಮಾನರು. ಹೀಗೆ ಈ ಮೂವರ ಪ್ರಮುಖ 
ಮಾದರಿಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚಿಂತನೆಯ ಜೀವಾಳವಾಗಿದ್ದವು. 


"ಈ ಮೂವರ ಪ್ರಮುಖ ಮಾದರಿಗಳು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಕೇಂದ್ರ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ' 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಆ ಕಾಲದ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿಗೆ ಮಾಡಿದ ಅಪಮಾನವಾಗಿದೆ.. 


(ಡಿ 
ಇ 


—— — ಹ 
ನಡ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ಧ 


“ಮೂವರ ವೃಚಾರಿಕ ಮಾದರಿಗಳ ನಡುವೆಯೆ ಮುಖಾಮುಖಿ ನಡೆದಿದೆ' ಎಂಬುದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಎರಡು ಮಾತಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿನ ಚರ್ಚೆಗಳಲ್ಲ 
ಥ ಮುಖಾಮುಖಿಗೆ ಬ ಹುದೊಡ್ಡ ಉದಾಹರಣೆಗಳಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾ 
ಬಾ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ ಮತ್ತು ಸಾಮೂಹಿಕ ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಯುವ 
ಚರ್ಚೆಗಳ ತಾಣವಾಗಿತ್ತು ಅನುಭವ ಮಂಟಪ. ಸರ್ವಸಮಾಜಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಮುಖಾಮುಖಿ 
ಅನುಸ ಸಂಧಾನ ನಡೆದ ಜಗತ್ತಿನ. ಪ್ರಥಮ ತಾಣವಿದು. ಎ 


ಜು ಬಸವಣ್ಣ ಗಾಂಧಿ, ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌' ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ೬ ಅವರ ಆದ್ಯ ತೆಯ 
pA "ಅಂಶಗಳು ` ಪರಸ್ಪರ ಬೇರೆಯಾಗಿವೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಆದರೆ, ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನ ಗಳಲ್ಲಿ 
ಗಃ ಇವರೆಲ್ಲರ: ಆದ್ಯತೆಗಳು: ಪ್ರಾಮುಖ್ಯ ಪಡೆದಿವೆ. ಯ್‌ | 

} “a ವಣ್ಣನವರು : ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನದ' ಮೀಲೆ 
ಕುಳಿತ ಅಲ್ಲಮಪ ಪ್ರಭುಗಳು ನಟುಪರ ಜನಾಂಗದಿಂದ ಬಂದವರಬ್ಲವ?' ಈ ಶೂನ್ನ ಸಿಂಹಾಸನವು 
ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯಸಿಂಹಾಸನವನ್ನು ಮತ್ತು ವ ಮನುವಾದಿಗಳ ಧರ್ಮಸಿಂಹಾಸ ಸನವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ನಡುಗಿಸಲಿಲ್ಲವೇ? ಮನುಧರ್ಮದ ಮುಂದಾಳುಗಳು ಮತ್ತು ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಮುಂದಾಳುಗಳು 
ಸೇರಿಯೇ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಕಗ್ಗೊಲೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲವೆ? ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲವೂ 
ಆಗುವುದನ್ನು' ಪಟ್ಟಭದ್ರರು ತಪ್ಪಿಸಲಿಲ್ಲವೆ? 

"ಹಿಂದೂಧರ್ಮ ಜೀವಂತವಾಗಿರಬೇಕಾದರೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಸಾಯಬೇಕು' ಎಂದು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ, ಹಿಂದೂಧರ್ಮ ಜೀವಂತವಾಗಿರುವವರೆಗೆ 
ಅಸ್ಪ ಎಶ್ಯತೆ ಸಾಯಲಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೇ 

"ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, ಶಾಸ ಸ್ತಕ್ಕೆ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ, ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯಿವೆ, ತಕ 
ಬೆನ್ನಬಾರನೆತ್ತುವೆ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಗುಡಿಕೈಗಾರಿಕೆ ಮುಖ್ಯವೆಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದರೆ; ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಗಳು ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದರು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಸತ್ಕಾಗ್ರಹ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಸೇವಾ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ವಯಂ ಮಾದರಿಯಾದರು. 
ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸತ್ಕಾಗ್ರಹವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗರು. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಕಂಟಕಪ್ರಾಯವಾದವರ ಮನೆಯ ಮುಂದೆ ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಮುಳ್ಳಾವುಗೆಯ 
ಮೇಲೆ ನಿಲ್ಲುತ್ತಿದ್ದರು. "ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬದುಕುವೆ” ಎಂದು ತಪ್ಪು 
ಮಾಡಿದವರು ಭಾಷೆ ಕೊಡುವವರೆಗೆ ಮುಳ್ಳಾವುಗೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತು ಸ್ವಯಂ ಹಿಂಸೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಅನೇಕ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ದಾಸೋಹ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಜನರು ಸಮಾಜಸೇವಾ ಕ: ರಗಳೆ 
ತೊಡಗುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 


ಲ೪ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಇದು ಅವರಿಗೆ ಆದ್ಯತೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿತ್ತು. "ನಾನು ಹಾರುವ ಎಂದರೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
ನಗುವನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. 
ಆರ್ಥಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವುದು ಕಮ್ಯುನಿಸ್ಟರ ಆದ್ಯತೆಯಾಗಿದೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚಳವಳಿಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶ ಮೇಲ್ಬಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ ವಿರುದ್ಧವೇ ಆಗಿತ್ತು. ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯೊಂದಿಗೆ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ 
ಬಿಜ್ಜಳನ ರಾಜ್ಯಸತ್ತೆಯ ವಿರುದ್ಧವೂ ಆಗಿತ್ತು. 


ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ರಾಜಕೀಯ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದಿಂದ ದೇಶವನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವುದೇ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಆದ್ಯತೆಯಾಗಿತ್ತು. "ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರ 
ವೆನಗೇಕಯ್ಯಾ' ಮತ್ತು "ನಾನು ಈ ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಅಂಜುವೆನೆ ಅಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಹೊಸ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಮುನ್ಸೂಚನೆ ನೀಡಿದ್ದು ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿದೆ. 


ಹೀಗೆ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಗಾಂಧೀಜಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಆದ್ಯತೆಯ ವಿಷಯಗಳೆಲ್ಲ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆದ್ಯತೆಯ ವಿಷಯಗಳೇ ಆಗಿದ್ದವು. 


"ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಥವಾ ವಚನ ಚಳವಳಿಗಾರರು ಈ ಮೂವರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಆಚರಣೆಗೆ ತಂದರೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವವರು, ಆಗ ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಾಗೂ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಟ ಕಟ್ಟಲಾಯಿತೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರಿಸುವರೆ?' 
ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದು ಸಖೇದಾಶ್ಚರ್ಯವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 


"ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಸಮಾಜದ ಇತಿಹಾಸ, ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಗಳ 
ಇತಿಹಾಸವೇ ಆಗಿದೆ' ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ಒಂದು ಮಹಾನ್‌ 
ವರ್ಗ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ನಡೆಸಿದವರು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಬಂಡಾಯ ಚಳವಳಿಗೆ ವಚನ ಚಳವಳಿಯೇ ಮೂಲ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬರಗೂರರು ಮರೆಯಬಾರದು. "ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಕಲ್ಪನೆಗಳು ೮೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಇದ್ದುವೆ?' ಎಂದು ಬರಗೂರರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದು ಬಾಲಿಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಚಳವಳಿಯನ್ನು ನಾವು ಆಯಾ ಕಾಲಮಾನದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲೇ ನೋಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಭೌತಿಕವಾದದ 
ಚಿಂತನೆಯಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಆರಂಭವಾದುದು 
೧೩ನೇ ಶತಮಾನದ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ, ವಿವಿಧ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಆದಿಸಮತಾವಾದ, ಗುಲಾಮಿ, ಜಮೀನುದಾರಿ, ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಮತ್ತು 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೮೫ 


ಸಮಾಜವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಆದರೆ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಅಂದರೆ 
ಹಳೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲೇ ಬ ಬಡ್ಡಿಯ, ಬಂಡವಾಳದ ಮತ್ತು ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯ ದ ಭಯಾನಕ 
ಶಕ್ತಿಯ ಅರಿವನ್ನು ಬಸವ ವಣ್ಣನವರು ಹೊಂದಿದ್ದರು. “ಕಡ ಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು' ಎಂದು 
ಅವರು ಹ್‌ ಡಿದರು: ಬಡ್ಡಿಯಿಂದ ಬದುಕುವುದನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ದುಡಿದು 
ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಬಡ್ಡಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ತಡೆದರು. 


ಬಂಡವಾಳದ ಲಾಭವನ್ನು ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ “ಸಾಮಾಜಿಕ ಮಿಗುತಾಯ 
ಮೌಲ್ಯ'ವಾಗಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ಶಿವನಿಧಿ ಎಂದು ಕರೆದರು. ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯ, ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ, 
ಒಕ್ಕಲಿಗ ಮುದ್ದಣ್ಣ ಮಡಿವಾಳ ಮಾಚಿದೇವ ಮುಂತಾದ ಶರಣರಿಗೆ ವಿಶೇಷಣವಾಗಿರುವ 
ಪದಗಳು ಕಾಯಕ ಸೂಚಕಗಳೇ ಹೊರತು ಜಾತಿಗಳಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ 
ಜಾತಿ ನಿರ್ಮೂಲನ ಮಾಡಿದರು. "ಕಾಸಿ ಕಮ್ಮಾರನಾದ, ಬೀಸಿ ಮಡಿವಾಳನಾದ, ಹಾಸಲಿಕ್ಕಿ 
ಸಾಲಿಗನಾದ, ವೇದವನೋದಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆ ಬಸವಧರ್ಮದ ಎರಡು ಕಣ್ಣುಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಎರಡೂ 
ಕಣ್ಣುಗಳ ದೃಷ್ಟಿ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಮಾನವನನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ 
ದೃಷ್ಟಿ ಅದು. 


"ಇಂಥ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಗೆ ಕಾಲ ಪಕ್ಷವಾಗಿತ್ತೇ' ಎಂದು ಅವರು 
ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಕಾಲ ಪಕ್ಷವಾಗಿದ್ದರೆ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ' ಬಸವಕ್ರಾಂತಿಯಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಕಾಲ ಪಕ್ವವಾಗದ ಕಾರಣ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಹರಳಯ್ಯ-ಮಧುವರಸರ 
ಮಕ್ಕಳ ಜಾತ್ಯತೀತ ಮದುವೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದವು. 
ಶರಣರ ಕಗ್ಗೊಲೆ ಮಾಡಿದವು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆ ಸಾರುವ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು 
ಭಾ 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯೇ ಆದ್ಯತೆಯ ವಿಷ ಷಯವಾಗಿತ್ತು' ಎಂದು 
ಅವರು ತಪ್ಪಾಗಿ ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯು ಅವರ ಆದ್ಯ ತೆಯ ವಿಷಯಗಳಿಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿತ್ತು ಎಂದು ಅವರು ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


“ಭೇರುಂಡನ ಪಕ್ಷಿಗೆ ದೇಹ ಒಂದೇ, 

ತಲೆ ಎರಡರ ನಡುವೆ ಕನ್ನವಡ ಕಟ್ಟಿ 
ಒಂದು ತಲೆಯಲಿ ಹಾಲನೆರೆದು, 

ಒಂದು ತಲೆಯಲಿ ವಿಷವನೆರೆದಡೆ 
ದೇಹವೊಂದೇ ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ? 


ವಾಜಿ ರು ಣಾ OTA 
ಹ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ಧಿ 


ನಾ ಬೆಂದೆ ಕಾಣಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ'' 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಭೌತಿಕವಾದದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂಲ ಒಂದೀ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಗೆ ಕವಿ ಸಮಯದ ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಯ 
ಉದಾಹರಣೆ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಗೆ ಎರಡು ತಲೆಗಳಿವೆ. ಅವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಪರದೆ ಕಟ್ಟಿದ ನಂತರ ಒಂದರ ಬಾಯಲ್ಲಿ ಹಾಲು ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದರ ಬಾಯಲ್ಲ ವಿಷ 
ಹಾಕಿದರೆ ಅವೆರಡೂ ಆ ಪಕ್ಷಿಯ ಜಠರವನ್ನು ಸೇರುತ್ತವೆ. ಆಗ ಜಠರದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲವೂ 
ವಿಷವಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವುದು. ಇನ್ನು ಆ ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿ ಸಾಯದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. 
ಅದೆ" ನೀತಿ ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸಮಾಜ(ಜಂಗಮ)ವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರೆ 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ ಅರಿವು ಮೂಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬ 
ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅವಜ್ಞೆ ಎಂಬ ವಿಷ ಬೆರೆತಾಗ ಎಲ್ಲವೂ ವಿಷಮಯವಾಗುವುದು 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಧರ್ಮವು ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಬದುಕಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗದಿದ್ದಾಗ 
ಸ್ವಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ವಿಷಕಾರಿಯಾಗುವುದು ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಅಧ್ಯಾತ್ಮವೆಂಬುದು ಕೂಡ ಭೌತಿಕವಾದಿ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವಂಥದ್ದು. 
ದೇಹವಿಲ್ಲದೆ ಆತ್ಮವಿಲ್ಲ ಮೆದುಳು ಇಲ್ಲದೆ ಮನಸ್ಸು ಇಲ್ಲ. ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತು ಇಲ್ಲದೆ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತು ಇಲ್ಲ. "ಭಿತ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ಬರೆಯಬಹುದೇ ಚಿತ್ತಾರವ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಭಿತ್ತಿ ಎಂಬ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಎಂಬ ಚಿತ್ತಾರವನ್ನು 
ಬರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮರ್ತ್ಯಲೋಕದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಮೆರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
"ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ' ಎಂದು ಒಂದೆಡೆ ಹೇಳಿದರೆ "ಕೈಲಾಸ 
ವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಸಾರುತ್ತಾರೆ. 
ಸಮಾಜ ಸೇವೆ (ಜಂಗಮ ಭಕ್ತಿ) ಇಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದು ವ್ಯರ್ಥ ಎಂದು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. "ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು, ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ 
ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು' ಎಂದು ವಿಷಾಡ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ ಅಂದರೆ 
ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ ಮಾಡುವ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ವ್ಯರ್ಥ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 


“ಎರದಡೆ ನನೆಯದು, ಮಟಿದಡೆ ಬಾಡದು, 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ, ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನನೆಯಿತ್ತು' 


ಎಂದು ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯೆ ನಿಜವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಾಗಿದೆ 


ಎಂಬುದನ್ನು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಡುತಾರೆ. ಹೀಗೆ ॥ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ 
ಮಾನವ ಸಮಾನತೆ ಮುಖ್ಯ ವಾಗಿತ್ತು. ಇದಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯನು 


ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. 


“೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ಚಳವಳಿ ಶಿವಕೇಂದ್ರಿತ ಚಳವಳಿ 
ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಮ ಮರೆಯಬಾರದು' ಎಂದು ಬರಗೂರರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಓದುಗರನ್ನು 
ದಾರಿ ತಪ್ಪಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನ ಶಿವನು ಯಾರು? ಪಾರ್ವತಿಯ 
ಗಂಡನೆ? ಉಮಾಮಹೇಶನೆ? ಗಂಗಾಧರನೆ? ಹೆಂಡಿರು ಮಕ್ಕಳುಳ್ಳವನೆ? ಇಂಥ ಶಿವನನ್ನು 
ಕುರಿತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಧ್ಯಾನಿಸಿದ್ದಾರೆಯೇ? ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನು ಅಗಮ್ಮ, ಅಗೋಚರ, 
ಅಪ್ರತಿಮ ಮತ್ತು ಅಪ್ರಮಾಣುಚ್ಛೈತನ್ಯ ಅಲ್ಲವೆ? ಇಷ್ಟ ಷ್ವಲಿಂಗವು ದೇವರೆ? ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು 
ಅಲ್ಲವೆ? ಬಸವಣ್ಣನವರ "ಶಿವ' ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದ. ಅಖಂಡ 
ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಬಿಂಬಿಸುತ್ತದೆಯೇ ಹೊರತು, ಪುರಾಣದ ಶಿವನನ್ನಲ್ಲ. 


ಶಿವ ಎಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದು (ಅನಿಷ್ಟಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಶಿವನ 
ಸಂಕೇತ) ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಂಗಳಕರವಾದ ಬದುಕಿಗಾಗಿ 
ಮೂಡಿಬಂದ ಚಳವಳಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಶಿವಕೇಂದ್ರಿತ ಚಳವಳಿ. 
ಮಂಗಳಕರವಾದ ಬದುಕು ಎಂದರೆ ವರ್ಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದ 
ಬದುಕು. ಇದೇ ಭಕ್ತಿಪೂರ್ಣವಾದ ಬದುಕು. "ಸರ್ವಸಮ್ಮತ್ತದಿಂದಿರೆ ಭಕ್ತಿ'. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳ ಮೋಹಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವವನು ಭವಿ. ಐಹಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಶಿವನ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಮೂಲಕ ಇವೆಲ್ಲ ಜಗತ್ತಿನ 
ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದು ಎಂದು ನಂಬಿದವನು ಭಕ್ತ. ಲಿಂಗಧಾರಣೆಯಿಂದ ಶರೀರವು ಭಕ್ತನ 
ಹಾಗೆ ಕಾಣಬಹುದೆ ಹೊರತು ವ್ಯಕ್ತಿ ಭಕ್ತ ಆಗಲಾರ. ಭಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಸರ್ವಸಮತ್ವ 
ಭಾವದಿಂದ ಬರುವಂಥದ್ದು. ಅಂತೆಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಎನ್ನ ತನು ಭಕ್ತ, ಮನ ಭವಿ' 
ಎಂದು ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಯಾರು ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲವೋ 
ಅವರೇ ಭವಿಗಳು ಎಂದು ಅವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


"ಹಲವು ದೇವರ ಎಂಜಲ ತಿಂಬುವರನೇನೆಂಬೆ...' ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ೩೩ ಕೋಟಿ 
ಹಿಂದೂ ದೇವತೆಗಳ ಬಂಧನದಿಂದ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಪಾರುಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶವಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಭಾರತೀಯರ ಬಡತನಕ್ಕೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯೇ ದೊಡ್ಡ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಜನ ಪಂಚವಾರ್ಷಿಕ ಯೋಜನೆಯ ಹಣಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಣವನ್ನು 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ಬಳಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಅಸಂಖ್ಯ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಗೆ ೩೩ 
ಕೋಟಿ ವೈದಿಕ ದೇವತೆಗಳು ಮತ್ತು ಹಿಡಿದುಂಬ, ತಿರಿದುಂಬ ಶೂದ್ರ ದೇವತೆಗಳೇ 
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ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿರಾಕಾರ ದೇವರ ರುಹಾದ ಮತ್ತು 
ಮಂಗಳಕರವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಗುಡಿಗುಂಡ: ಗಳ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಗಳ 
ನಿರಾಕರಣೆ ಮಾಡಿದರು. ಮಾನವರೇ ನಡೆದಾಡುವ ದೇವಾಲಯ. ಅವರ ಅರಿವೇ 
ದೇವರು. ಆ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ. ಹೀಗೆ ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ನಾವೇ 
ದೇವಾಲಯಗಳಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಮ್ಮ ನಿರುಪಾಧಿಕ ಅರಿವೆಂಬ ಗುರುವೇ ದೇವರಾಗುತ್ತದೆ. 


"ವಚನಕಾರರ ರಾಜವಿರೋಧಿ ನಿಲುವು "ಗಟ್ಟಿ'ಯಾಗಿತ್ತೆಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವುದು 
ಸೂಕ್ತವಲ್ಲ' ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೈದಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿರೋಧಿ ಆಗಿದ್ದಂತೆಯೇ 
ರಾಜ ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿರೋಧಿಗಳೂ ಆಗಿದ್ದರಿಂದಲೇ ಶರಣರ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡವಾಯಿತು. 


ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ದೇಶದಲ್ಲೂ, ಯಾವ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಇಷ್ಟೊಂದು ಬೃಹತ್‌ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಅಹಿಂಸಾವಾದಿ ಚಳವಳಿಗಾರರ ಹತ್ಕಾಕಾಂಡವಾಗಿಲ್ಲ. ಕಲ್ಕಾಣ ಹತ್ಕಾಕಾಂಡದ 
ಬಗ್ಗೆ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೂ ಸರಿಯಾದ ಸಂಶೋಧನೆ ಆಗದಿರುವುದು ಖೇದಕರ ಸಂಗತಿ. 


ಪಂಪ "ಮನುಷ್ಯಜಾತಿ ತಾನೊಂದೆ ವಲಂ' ಎಂದು ಸಾರಿದರೆ ವಚನ ಚಳವಳಿ 
“ಶಿವಭಕ್ತರೇ ಕುಲಜರು' ಎನ್ನುತ್ತದೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಪಂಪ ಜೈನಧರ್ಮದವನು. ಅವನ ಆಗಮಿಕ ಮಹಾಕಾವ್ಯ "ಆದಿಪುರಾಣ' ಜೈನಧರ್ಮದ 
ಹಿರಿಮೆಯನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ. ಪಂಪನ ಪೂರ್ವಜರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು. ಪಂಪನ ತಂದೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯವನ್ನು ತೊರೆದು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಧರ್ಮವಾದ ಜೈನಧರ್ಮವನ್ನು ಏಕೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಪಂಪನೇ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ “ಮನುಷ್ಯಜಾತಿ ತಾನೊಂದೆ ವಲಂ' 
ಎಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಬೇಕು. ಪಂಪ ಇಲ್ಲಿ “ಜಾತಿ” ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ವಭಾವ ಸೂಚಕವಾಗಿ 
ಬಳಸಿದ್ದರ ಕಡೆಗೂ ಲಕ್ಷ್ಯ ವಹಿಸಬೇಕು. ' 


"ದಾಸೀ ಪುತ್ರನಾಗಲಿ, ವೇಶ್ಯಾ ಪುತ್ರನಾಗಲಿ ಶಿವದೀಕ್ಷೆಯಾದ ಬಳಿಕ ಸಾಕ್ಷಾತು 
ಶಿವನೆಂದು ವಂದಿಸಿ ಪೂಜಿಸಿ ಪಾದೋದಕ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಬುದೇ ಯೋಗ್ಯ' ಎಂಬ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೇಳಿಕೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ "ಶಿವಭಕ್ತರೇ ಕುಲಜರು' ಎಂಬುದನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಬೇಕು. 


"ಬಹುಧರ್ಮ ಸಮಾನತೆಯ ಇಂದಿನ ಆದರ್ಶದ ಎದುರು ಏಕಧರ್ಮ ಮತ್ತು 
ಏಕದೇವ ಬದ್ಧತೆ ಆದರ್ಶವಾದೀತೆ'. ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವವೇ ಇಂದಿನ ಆದರ್ಶ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾಗರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳವರೆಲ್ಲ 
ಒಪ್ಪುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮಗಳು ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು ನಮ್ಮ 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮುದಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ. ಹೊರಗೆ ಬಂದಾಗ 
"ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಂವಿಧಾನ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ' ಎಂಬುದನ್ನು 
ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪಬೇಕು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಗಂಡ ಮತ್ತು ಹೆಂಡತಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮದವರಿದ್ದು, 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ ೮೯ 


ತದ್ವಿರುದ್ದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ಶಿವಭಕ್ತಿಯ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ ಹೊರತಾಗಿ ಆ ಶಿವಭಕ್ತನ ಹೆಂಡತಿ ಶಿವಭಕ್ತೆಯಾಗಬೇಕೆಂದು 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯಂತೆ ಒತ್ತಾಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ. "ಗಂಡ ಶಿವಲಿಂಗದೇವರ ಭಕ್ತ ಹೆಂಡತಿ 
ಮಾರಿಮಸಣಿಯ ಭಕ್ತೆ' ಎಂಬ ವಚನವನ್ನು ಗಮನಿಸಲಿ. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ತಮ್ಮ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಹಿಂದೂಧರ್ಮವನ್ನು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ವೈದಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ವಿರೋಧಿ 
ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಇವರೆಲ್ಲರ ಏಕ 
ಧರ್ಮಬದ್ದತೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮಗಳವರಿಗೆ ಹಾನಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 


“ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವುದರ ಅರ್ಥವೇನು? 
ಇದು ಶಿವ ಎಂದ ಹಾಗೆಯೇ? "ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗ, ಅನಾಚಾರವೇ ನರಕ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡಲಿಲ್ಲವೆ? 


"ಪುಣ್ಯ ಪಾಪವೆಂಬ ಉಭಯ ಕರ್ಮವನಾರು ಬಲ್ಲರು? ದೇಹ ತಾನುಂಬಡೆ ದೇಹ 
ತಾ ಮಣ್ಣು, ಜೀವ ತಾನುಂಬಡೆ ಜೀವ ತಾ ಬಯಲು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ 
ಮೂಲಕ ಪುಣ್ಯ ಪಾಪ ಪ್ರಜ್ಞೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸಿ ದಯಾಭಾವವನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಉಳಿಸಲಿಲ್ಲವೆ? 


ವಿಭಿನ್ನ ಚಿಂತನಾ ಮಾದರಿ ಇದ್ದರೂ ಮನುಷ್ಯ ಪ್ರೀತಿಯ ಸಮಾನ ಅಂಶ 
ಮುಖ್ಯವಲ್ಲವೆ? ಎಂದು, ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೆಯೇ ಬಸವನಿಷ್ಠರಿಗೆ ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಮತ್ತು ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌;ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆಯೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದ 
ವಿವಿಧ ಸೇನೆಗಳು ಮನುಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರೆ ಬಸವಸೇನೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವ ಬಸವತತ್ವ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುತ್ತದೆ. 


ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ, ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿತ್ತೆ? ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಿ 
ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಾಲದ "ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನ್‌' ವಿಜಯ 
ಅಲ್ಪಕಾಲದ್ದಾಗಿತ್ತು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕೊನೆಯ ದಿನಗಳು ಹತಾಶೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದವು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರ "ದೆಹಲಿ ಡೈರಿ' ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಕೊನೆಯ ದಿನಗಳು ಅವರ 
ಅವಿಶ್ರಾಂತ ಸಮಾಜಮುಖಿ ದುಡಿಮೆ ಮತ್ತು ಮಹಾನ್‌ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಅಣಕಿಸುವ 
ದಿನಗಳಾಗಿದ್ದವು. 


ಇದರರ್ಥ ಈ ಮಹಾನ್‌ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಸೋತು ಹೋದರು ಎಂದಲ್ಲ, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆ ಇದೊಂದು ನಿರಂತರ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ. | 
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“ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗಳು, 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು, 

ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ' 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಬಡ ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡಿನ ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು ದೇವರ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಮೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ಹೋರಾಟಗಾರ ಎಂದು ಅನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? 
ಈ ವಚನ ಓದುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹ್ನ ನ್ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಗಾಂಧೀಜಿ 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಸೆ ಕೂಡ ಸ್ಪಂದಿಸುತ್ತಿವೆ ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡುವುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರಾದಿಯಾಗಿ ಒಟ್ಟು ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ವೈಭವೀಕರಣಲ್ಲಿ ಹಸಿಹಸಿಯಾದ 
ಹುಸಿಯೆಷ್ಟು, ವಾಸ್ತವದ ಉಸಿರೆಷ್ಟು ಎಂದು ಬರಗೂರರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವಚನ ಚಳವಳಿಯ 
ಚಾರಿತ್ರಿಕ. : ಮಹತ್ವವನ್ನು. ಕುರಿತು. ಮಾತನಾಡುವುದಕ್ಕೆ! 44 ಹ ಎಂದು 
ಸಜಾಗದ ಶೋ ೀಭಿಸದು. ಸ | 


ಘನತೆಯನ್ನು ಆ ಅರಿತುಕೊಂಡು 


ಮಾತುಗಳನ್ನು ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಆಡಿದ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆರಂಭಿಸಿದ ವಚನ 
ಸ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ. ಇವರೆಲ್ಲ. "ಮೊದಲ: ಬಾರಿಗೆ: 'ಅಕ್ಷರ: ಕಲಿತು ಸಾಹಿತ್ಯ ರಚನೆ : ಮಾಡಿದ್ದು 
ಜಸು ವಚನ" ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ "ಹೀಗೆ" ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ಆರಂಭವಾದುದು. ಈ ವಚನ 


... ಳವಳಿಯಲ್ಲೇ. ಜನಭಾಷೆಯಾದ ಕನ್ನಡ, ಚಳವಳಿಯ ಕಾಗಿ 1 ಕೊನೆಗೆ ಗೆ ಧರ್ಮದ | 


oe ಭಾಷೆಯಾದದ್ದು. ಕೂಡ ಇದೇ. ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ. 


| ಸ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ. ಜೀವಿಗಳು. ಒಂದಾಗಿ. ಸಂಕುಲಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು « ಅಂದರೆ. ಜಾತಿ: ವರ್ಗಗಳ 
| ಎಲ್ಲೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರ ದ್ದು ಇದೇ. ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ. ಕಾಶ್ಮಿ ರಲ್ಲಿನ 
ಡೆ ಸಮಾಸದ: ದೊರೆ ಸುಧಾರಕ ನೂಪಲ್ಲ ಡಿ ರಾಜ್ಯ ತೊರೆದು. ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬಂದು ಸ 


ಸವಿಯು ಧಃ ಸಮ ವಿ ಟ್ರ್ಮಣ್ಯದ Ne ಜನನ ಸೇ Sere ಫಳ 
ಸಿದ್ದನಾದ. ಇಂಥ ಒಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗಾಗಿ ಮಧುವರಸ, ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು 


ಶೀಲವಂತರು ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ೩೩ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ 
ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಒಟ್ಟು ೩೨೦ ವಚನಕಾರರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಲಭ್ಯವಾಗಿದೆ. ತೊಗಲು ಹದ 
ಮಾಡುವವರು, ಕೃಷಿ ಕೂಲಿಕಾರರು, ದೋಣಿ ನಡೆಸುವವರು, ಬಟ್ಟೆ ಒಗೆಯುವವರು, 
ಕಸ ಗುಡಿಸುವವರು, ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವವರು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು ಸೇರಿ ವಚನ 
ರಚಿಸಿದರು. ಇವರೇ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ೭೭೦ ಅಮರಗಣಂಗಳಾದರು. 


ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಚರ್ಚೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿತ್ತು. 
ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಸಮಾಜ ರಚನೆಗಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಶರಣರು ವೈಚಾರಿಕ ನೀಲನಕ್ಷೆ ತಯಾರಿಸುವಲ್ಲಿ 
ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದರು. ಇವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಮತ್ತು ಭಾರತ ಸಂವಿಧಾನದ 
ಅಂಶಗಳು ತುಂಬಿಕೊಂಡಿವೆ. ನಾತಿ ವಚನಗಳಿಗೆ "ವಚನ ಸಂವಿಧಾನ' ಎಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಸಂವಿಧಾನ ತಜ್ಞರು, ೧೨೧೫ರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಕಿಂಗ್‌ ಜಾನ್‌ ಮತ್ತು 
ಜಹಗೀರುದಾರರ ಮಧ್ಯೆ ಆದ ಮ್ಯಾಗ್ನಾಕಾರ್ಟಾ ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಂವಿಧಾನಗಳ 
ತಾಯಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ೧೩ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ರಾಜ ಮತ್ತು ಜಹಗೀರುದಾರರ 
ಮಧ್ಯದ ಒಪ್ಪಂದ ಸಂವಿಧಾನಗಳ ತಾಯಿ ಆಗಬೇಕೋ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಅಮರಗಣಂಗಳ ಚರ್ಚೆಯ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಎಲ್ಲ ನ ತಾಯಿ ಎಂದು ) ಕರೆಯಬೇಕೋ ಎಂಬುದರ ಡು 
ಯೋಚಿಸಬೇಕು. ಭಾ ಭಾ ಭಾಜಿ] 


ವರ್ಗಭೇದ, ರಾಧ, ಜಾತಿಭೇದ, ` ಹಯಕಭೀದ, ಅಂಗದ ಟಿ ನ 
ಭೇದಭಾವಗಳ ವಿರುದ್ಧ ೧೨ನೇ. ಶತಮಾನದ ಶರಣರು. ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವಚನಗಳನ್ನು 


ಬರೆಯುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ತಹಲ ಸಾಹಿತ್ಯ. ತಗಳ 3 ಇರಲಿಲ್ಲ ಸ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ರಾ 


೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಸಗುಡಿಸುವ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ, ಸೂಳೆ. ಸಂಕಷ್ಟೆ ಸ್ಟ | 


ಮುಂತಾದೆದರು ವಚನ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಆದರೆ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನಲ್ಲಿ ೧೯ನೇ ಶತಮಾನದ 
ಉತ್ತರಾಧಜ್ಜಿದವರೆಗೆ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರಲಿಲ್ಲ! 


ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಅಮರಗಣಂಗಳು ವಿವಿಧ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ತರಗಳಿಂದ 
ಬಂದವರಾಗಿದ್ದರು. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಂಡಲ ಆಯೋಗದ ಆಶಯಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿಲ್ಲವೆ? 


ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದ ವಚನಕಾರರೇ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಆಶಯವೂ ಇಂಥದ್ದೇ ಆಗಿತ್ತಲ್ಲವೆ? 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೈಭವೀಕರಣದಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡವರಲ್ಲ. ಸರ್ವ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗಗಳ 
ಅನುಭವವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡು ಮಹಾನುಭಾವಿಯಾದವರು. ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, 


೯೨ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತ 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ಮುಂತಾದವರ ಅನುಭವದೊಂದಿಗೆ ತಮ್ಮ ನವಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣದ 
ಕನಸು ಕಂಡರು. 

“ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದ ಬಡವ ನಾನಯ್ಯ: 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ, 

ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ, 

ದಾಸಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ, 

ಎಲ್ಲಾ ಪುರಾತರು ನೆರೆದು ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷವನಿಕ್ಕಿದಡೆ 

ಎನ್ನ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿತ್ತು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.' 


ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳಜಾತಿ, ಕೆಳವರ್ಗದಿಂದ ಬಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಅನುಭವದಿಂದ ತಮ್ಮ ಅರಿವಿನ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಕಲ ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ 
ಪುರಾಣಾಗಮ ಪಾರಂಗತರಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ಜ್ಞಾನವೆಲ್ಲವನ್ನು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ 
ಅನುಭವದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾರೆ. ಇವರೇ ತಮ್ಮ 
ರಕ್ತಸಂಬಂಧಿಕರು ಎಂದು ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ! ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲಿ ಮಾನವರೆಲ್ಲ ಹೇಗೆ 
ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತ 
ಸಂವಿಧಾನದ ಆಶಯಗಳ ಜೊತೆಗೇ ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ೧೯೪೮ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೦ರಂದು 
ಘೋಷಿಸಿದ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಎಲ್ಲ ೩೦ ಅಂಶಗಳು ಕೂಡ ಇವೆ ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ 
ಗಮನಹರಿಸೋಣ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳವರ್ಗದವರ, ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರ, ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳ ಮತ್ತು ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಕ್ಕಳ ಪರ ಇದ್ದರು ಎಂಬುವುದಕ್ಕೆ ಅವರ ವಚನಗಳೇ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರು, ಒಂದೇ ವಿಶ್ವ, ಒಂದೇ ಮಾನವ ಜನಾಂಗ ಎಂದು ಸಾರಿದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸತತ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೊಸ ಸಮಾಜ, 
ಮನುವಾದಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. 


ಕರ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಬದಲು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ, ದಾನದ ಬದಲು ದಾಸೋಹ, 
ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದ ಬದಲು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯ ಬದಲು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಘನದ 
ಪೂಜೆ, ಮಂದಿರದ ಬದಲು ಅನುಭವ ಮಂಟಪ, ಸಂಸ್ಕೃತದ ಬದಲು ಕನ್ನಡ, 
ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಬದಲು ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ, ನಿರಕ್ಷರತೆಯ ಬದಲು ಸಾಕ್ಷರತೆ, 
ಉಳ್ಳವರ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ, ಮೇಲ್ದಾತಿಗೆ ಬದಲಾಗಿ ಕೆಳಜಾತಿ- 
ಹೀಗೆ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಬುನಾದಿ ಹಾಕಿದರು. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ ೯೩ 


"ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವಾ' -ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಟ್ಟ ಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮೊಟ್ಟಮೊದಲು 
ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಇದೆಲ್ಲ ಹಸಿಹಸಿಯಾದ ಹುಸಿಯೆ? ವಾಸ್ತವದ ಉಸಿರಲ್ಲವೆ? 


(ofc ಮೇ ೨೩ರ ಪ್ರಜಾವಾಣಿಯ "ಈ ಭಾನುವಾರ' ಪುಟದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ 
ಬರಗೂರು ರಾಮಚಂದ್ರಪ್ಪನವರ "ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿತ್ತೆ?' ಎಂಬ 
ಲೇಖನಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಇದು.) 


೯೪ 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 


೧ 


ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 


ಕಥಾ ಸಂಕಲನ 


ಜರ ಜಳ [ಚ ಸೆಟ್ಟಿ] 
em np 


೫ 


ಇದ್‌ 


ಕರ್ಪರದ ಕಾಯದಲ್ಲಿ 
ನೀರಮಾನ್ವಿ ಕಥೆಗಳು 
ನಾರೀ ಹಳ್ಳದ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ 
ಮಣ್ಣಿನ ಬಳೆ ಮತ್ತು ಇತರ ಕತೆಗಳು 
ಹಂಗಿನರಮನೆ ಯ "ಹೊರಗೆ 
ಅನಾಥ ಪಕ್ಷಿಯ ಕಲರವ 
ಕಾಳಬೆಳುದಿಂಗಳ ಸಿರಿ 
ಹಣದಿ 

ಪಟ್ಟಾ 

ಉಡಿಯಲ್ಲಿಯ ಉರಿ 
ಮಣ್ಣಿನ ಕುಡಿಕೆ 

ಹಂಸೆ ಹಾರಿತ್ತು 

ಬಾಳೆಗಿಡ ಗೊನೆಹಾಕಿತು 
ವಾಸ್ತವದ ಕನವರಿಕೆ 
ತಪ್ಪಂಡ 

ಹುಡುಕಾಟ 
ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧಆಲೆಗಳು 
ಲದೇಣಿಯಾ 
ಮೀಯುವ ಆಟ 

ಕಾಡಿನ ಬೇರು 
ವಸುಂಧರೆಯ ಗ್ಯಾನ 
ಸದ್ಯಕಿದು ಹುಚ್ಚರ ಸಂತಿ 
ಮೋಹನ ದಾಸ 
ಬೇರುಗಳು 

ತೂತು ಬೊಟ್ಟು 


ಹಟವಾದಿ ಮತ್ತು ಹುಡುಗಿ 
ಗಾಂಧಿಯೊಂದಿಗೆ 

ಆ ಅಜ್ಜ- ಈ ಮೊಮ್ಮಗ 

ತಮಾಷಾ 

ಜಾಲಿ ಹೂಗಳ ನಡುವೆ 

ಮರಾಠಿ ದಲಿತ ಕಾವ್ಯ 

ಕೆಡಹಬಲ್ಲರು ಅವರು ಕಟ್ಟಬಲ್ಲೆವು ನಾವು 
ಗಾಂಧೀಗಿಡ 


ಫಿ ಕಣ್ಣಮುಂದಿನ : ಇ 
ಸಸರ ಸುತ್ತು 
ಸ ಅವ್ವ... 

ಕಣ್ಮುಚ್ಚಿ ಕುಡವರು 


ಸುವೀತ ಸಂಪದ 

ಮಳೆಯೇ ಮಂಟಪ 

ಬಾಂಬ್‌ ವಿರೋಧಿ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಿ ಕವಿತೆಗಳು 
ಮಗುಮಲಗಿದೆ ಎದೆಯಮೇಲೆ 

ಚಿತ್ತಾರ 

ಬಾಗಿಲಾಚಿಯ ಮೌನ 

ಕಂಪನಿ ಸವಾಲ್‌ 

ನೊರು ಗೋರಿಯ ದೀಪ 


ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನಿ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ಚಂದ್ರಕಾಂತ ವಡ್ಡು 
ಶಾಂತಾರಾಮ ಸೋಮಯಾಜಿ 
ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 
ವೀರಭದ್ರ 

ರಾಜಶೇಖರ ಹತಗುಂದಿ 
ಶಿವಕುಮಾರ ನಾಗವಾರ 
ಚಿತ್ರಶೇಖರ ಕಂಠಿ 
ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು 

ಡಾ. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ವಣೇನೂರು 
ಬಿದರಹಳ್ಳಿ ನರಸಿಂಹಮೂರ್ತಿ 
ಬಿ.ಎಂ. ಬಶೀರ್‌ 

ಡಿ.ಬಿ. ರಜಿಯಾ 

ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಸಾದರ 
ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮಗಿ 

ಡಾ. ಪ್ರಹ್ಲಾದ ಅಗಸನಕಟ್ಟೆ 
ಕೃಷ್ಣನಾಯಕ್‌ 

ಡಾ. ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 

ಡಾ. ಶಾಂತರಸ ಹೆಂಬೇರಾಳು 
ಡಾ. ಎಚ್‌! ನಾಗವೇಣಿ 
ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಆರ್‌. ಪಿ. ಹೆಗಡೆ 

ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಿಕನೂರ 
ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು 


ಡಾ. ಬೂದಗುವ್ಪ ಪ್ರಹ್ಲಾದರೆಡ್ಡಿ 
ಪ್ರಮೋದ್‌ ತುರ್ವಿಹಾಳ್‌ 
ಮುದೇನೂರ ಸಂಗಣ್ಣ 

ವಿಕ್ರಮ ವಿಸಾಜಿ 

ಬಿ. ಪೀರ್‌ ಬಾಷ 

ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 

ಪ್ರೊ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಬೆಟ್ಟದೂರು 
ಸತೀಶ್‌ ಕುಲಕರ್ಣಿ 
ದಸ್ತಗೀರ್‌ಸಾಬ್‌ ದಿನ್ನಿ 


ಜಿ. py ಕ್‌ 
ಡಾ:ಸರಜು' ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಶಂಕರ ಪಾಟೀಲ 

ಚಿನ್ನವೀರ ಕಣವಿ 

ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಶಿವಪ್ರಕಾಶ್‌ 


ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಗವಿಸಿದ ಎನ್‌. ಬಲ್ಕ್‌ 


' ಎಂ.ಡಿ. ಒಕ್ಕುಂದ 


ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮುಗೌಡ 
ರೂಪ ಹಾಸನ 
ಸತೀಶ ಕುಲಕರ್ಣಿ 


3 ಗೆ 65, ಸ 


66. 
"67. 
"6. 
ಈ. 
70. 
71. 


ನಡ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


ಉರವ ಒಲೆಗಳ ಮುಂದೆ 
ಗಾಂಧೀ ಟು ಗೋದ್ರಾ 
ದರುಶನ 

ಲೋಹದ ಕಣ್ಣು 

ಪುಟಾಣಿ ಕೆಂಪು ಶೂ 
ಕಡಲಿಗೆಷ್ಟೊಂದು ಬಾಗಿಲು 
ರಜಿಯಾ ಅವರ ಕವಿತೆಗಳು 


ಪನ್ನ ನೊಡಲಾ 
ಪ್ರವಾಸಕಥನ... 


OE ಹಾಡು ಕ್ಯೂಬಾ 
ಪಂಚಮುಖಿ ಪಂಜಾಬ್‌ 
ನಾ ಕಂಡ ಬ್ರಮುಲ್‌ 
ಥೇಮ್ಸ್‌ದಿಂದ ಟೈಬರ್‌ವರೆಗೆ 
ಆಗ್ನೇಯದಂಗಳದಲ್ಲಿ 

ಕುಲು ಕಣಿವೆಯಲ್ಲಿ 


ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಇತರೆ 


ಹೆನೆಹೆಹೆಸೆಹೆನ 


ae 


| 


ಸಷ್ಟತ್ತಕ್ತ 


ಸಜೆ 


x 


8ನ 


ಲೋಹಿಯಾ 

ಸರಳಸಿದ್ದರಾಮ ಚರಿತೆ 

ಶ್ರೀ ಮಧುರಚೆನ್ನರ ಸ್ಮೃತಿಗಳು 

ಕಾಡು ಮತ್ತು ತೋಪು 

ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 

ಶತಮಾನ 

ಅಣುವೆಂಬ ಸದ್ದಿಲ್ಲದ ಸಾವ ಕುರಿತು 
ನಿರ್‌ಬೀಜೀಕರಣದ ವಿರಾಟ್‌ ತತಃ 
ಬುದ್ಧಚರಿತೆ 


ನೀರದೀಿಗೆ i ENE 
ಹ 1 
ಅಲ್ಲಮ್ಮನ ವಚನ ಚಂದ್ರಿಕೆ. ಸಸ 


ಸೂಳೆ ಸಂಕಪ್ಪೆ (ನಾಟಕ). 

ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಧರ್ಮದರ್ಕನ.: 
ನಾನಿಮ್ಮೊಳಗು 

ಬಗೆ 

ಹಣತೆ: ಜಿ.ಎಸ್‌.ಎಸ್‌. ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ 
ಎಸ್‌. ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪ : ಒಂದು ಅಧ್ಯಯನ 
ಬಃ ನಪುಜ್ಞೆ ಜಿ 
ಹುತಾತ್ಮ ಭಗತ್‌ಸಿಂಗ್‌: 

ಗುಣಗೌರವ 


ಜೀವನಸಂಧ್ಯಾ 


ಆರ್‌. ನಿರ್ಮಲ 

ಡಾ. ಸರಜ ಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಸವಿತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಲ್‌. ಪುಷ್ಪ 
ಛಾಯಾ ಭಗವತಿ 
ರೂಪ ಹಾಸನ 

ಡಿ.ಬಿ. ರಜಿಯಾ 


ರವಿ ಬೆಳಗೆರೆ 

ಕುಂ. ವೀರಭದ್ರಪ್ಪ 
ಎಟ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 

ಗೀತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಬಾಳಾಸಾಹೇಬ ಲೋಕಾಪುರ 
ತಾರಾಭಟ್‌ 

ಬ್ರಹ್ಮ ದೇವ್‌ ಹದಳಗಿ 
ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಕುಳಾಯಿ 
ಚಂದ್ರಕಾಂತ ಕುಸನೂರ 
ಗುರುರಾಜ ಮಾರ್ಪಳ್ಳಿ 
ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮನಿ 


ಜಿ.ಎನ್‌. ಮೋಹನ್‌ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 
ಡಾ. ಸಿ. ನಾಗಭೂಷಣ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 


ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು 
ಡಾ. ಸಿ೦ಪಿ ಲಿಂಗ 

ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 

ಮೊಗಳ್ಳಿ ಗಣೇಶ 

ಎನ್‌. ಜಗದೀಶ ಕೊಪ್ಪ 

ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 
ಡಾ. ತೆ ರಾಸ 


ಸ! ಸಿಂಗ್‌: ನ ರ್‌ ಸ 
ಸ ಡಾ: ಎಲ್‌, ಬಸವರಾಜು 
ಮುದೇನೂರ: 


ಕುಮಾರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ : ಪೋ 
ಪ್ರೊ. ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ 
ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ 


ಕೋ. ಚಿನ್ನಬಸಪ್ರ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 


ಜಿ.ಎಚ್‌. ನಾಯಕ 


ಡಾ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಕಿತ್ತೂರ 


ಸ್ಕಾ 
ಲ 
ಕ್‌ೆ 


140, 
141, 
142. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದಾಂತ 
ದು 


ಬಳ್ಳಾರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಇತಿಹಾಸ 
ನೊಂದವರ ನೋವು 

ಸಾಕ್ಷಿ 

ಸಲ್ಲಲುತ ಸನ್ಮಾರ್ಗ 

ಪ್ರೇಮಲೋಕದ ಮಾಯಾವಿ 

ಶರಣ ಬಂಡಾಯ 


, ಜಯಪ್ರಕಾಶ್‌ ನಾರಾಯಣ 


ಬೆಳಗಿನ ಬೆರಗು 

ರಸೀದಿ ತಿಕೀಟು 
ನಡುಹಗಲಿನಲ್ಲಿ ಕಂದೀಲುಗಳು 
ಕುವೆ೦ಪು-ಒಂದು ಪುನರನ್ವೇಷಣೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರು 


. ಹಿ೦ದೂ ಮಂದಿರಗಳು ಹಾಗೂ 


ಔರಂಗಜೇಬನ ಆದೇಶಗಳು 


ನಮ್ಮೊಡನೆ ನಮ್ಮನುಡಿ 
ಅನೇಕ 


॥. ಖರೇ ಖರೇ ಸಂಗ್ಯಾ-ಬಾಳ್ಯಾ 
- ಶಿವಾಜಿ ಮೂಲ ಕನ್ನಡ ನೆಲ 
, ಆಯೋ ಧ್ಯೆ-ವಿನಾಶಕಾರಿ ವೋಟ್‌ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ರಾಜಕೀಯ 


ಮನೆಯೊಡೆಯನಿದ್ದಾನೋ 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಕಾ? 
ಅರಿವಿನ ನಡೆ 

ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಶಿಕ್ಷಣ 

ಕರ್ನಾಟಕ ಏಕೀಕರಣ 


೩. 'ಮದಳಿ ಬರಲಿದೆ ಸಮಾಜವಾದ 


ಬಸವ ಧರ್ಮದ ವಿಶ್ವ ಸಂದೇಶ 

ರೈತ ಭಾರತ : ಅವಸಾನದ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿ 
ಆ ಗಣರಾಜ್ಯ - ಈ ಕರ್ನಾಟಕ 
ಪಡುವಣದ ಕಡಲು 

ಇಸ್ಲಾಂ : ಹುಟ್ಟು ಮತ್ತು ವಿಕಾಸ 
ವಸಿಷ್ಠರು ಮತ್ತು ವಾಲ್ಮೀಕಿಯರು 


ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳು ಹಾಗೂ ಭಾರತದ ಪೊಲೀಸರು 


ರ೦ಗಕೋಗಿಲೆ ಜುಬೇದಾಬಾಯಿ 
ಪ್ರತಿಚಿಂತನೆ 

ಇಲ್ಲದ ತೀರದಲ್ಲಿ 

ಕರ್ಮೂರಿ ಠಾಕೂರ್‌ ಹಾಗೂ ಸಮಾಜವಾದ 
ಮೂರನೆಯ ಇರವು 

ರಾಜಕೀಯದ ಮಧ್ಯೆ ಬಿಡುವು 

ಕೌದಿ ಕಂಬಳಿ * 
ನಾಮ ಪಾಟೀಲ ಪುಟ್ಟಪ್ಪ 

ಬೆಳಗು (ನಾಟಕ) 

ಎರಡು ಕಿರು ನಾಟಕಗಳು 

ಹೊಸ ದಿಕ್ಕು 

ನೀಲಗಂಗಯ್ಯ ಪೂಜಾರ್‌ 
ಲೋಹಿಯಾ : "ಪ್ಯಕ್ತಿವಿಚಾರ-ವಿಮರ್ಶೆ 
ನೆನಪುಗಳು : ಚಂಪಾ ಲಿಮಯೆ 


ಆತ್ಮಕಥೆ : ಮಧುಲಿಮಯೆ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕೋಮುದ್ವೇಷ 
ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 


* ಘಿಗಳು ಮುಗಿದಿವೆ 


ಡಾ. ಜೆ. ಎಂ. ವಾಗಯ್ಯ 
ಮೂಡ್ನಾಕೂಡು ಚಿನ್ನಸ್ವಾಮಿ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಚಿನ್ನಟಸವಪ್ಪ ಬೆಟ್ಟದೂರು 
ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಜಿ. ಎನ್‌. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ 
ಹಸನ್‌ನಯೀ೦ ಸುರಕೋಡ 
ಡಾ. ರಾಜೇ೦ದ್ರ ಚೆನ್ನಿ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಡಾ.ಕೆ.ವಿ.ನಾರಾಯಣ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಎಸ್‌.ಜಿ, ಮೈಸೂರು ಮಠ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಡಾ. ಕವಿತಾ ದ್ರೆ 
ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 
ಕೋ. ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ 

ಎಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಸುನಂದಾ ಪ್ರಕಾಶ ಕಡಮೆ 
ಹನಸ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಡಿ.ಎಸ್‌. ನಾಗಭೂಷಣ 
ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ವೀಣಾ ಕುಲಕರ್ಣಿ 
ಹನಸ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 
ಹನಸ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 
ಅರವಿಂದ ಚೊಕ್ಕಾಡಿ 
ಎಂ.ಪಿ. ಪ್ರಕಾಶ್‌ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ಡು. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಡಾ. ಬಸವಪ್ರಭು ಪಾಟೀಲ ಬೆಟ್ಟದೂರು 
ಎಸ್‌. ಮಾಲತಿ 
ಎಸ್‌, ಮಾಲತಿ 
ಬಿ. ಪೀರ್‌ಬಾಷ 
ಸಂ. : ಡಿ.ಎಸ್‌. ವಾಗಭೂಷಣ 
ಅನು : ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌, 

ಪೊ, ಎ.ಬಿ. ಘಾಟಗೆ 

ಅನು : ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಡಾ. ಕೋ. ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


67 


wnt 
ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನ 


ಬಳ್ಳಾರಿ 


ಶರಣರು 


ಎಲ್ಲಿಂದಲೊ ಬಂದವರು ಅವರು 
ಬಂದವರ ಓಣಿಯ ತುಂಬಿದವರು. 
ನುಡಿದರವರು ಸರಳ ನುಡಿಯನು 
ನಡೆದರವರು ಕಠಿಣ ನಡೆಯನು. 


ಕಂದಹಾರದಿಂದಲೊ ಕಾಶ್ಮೀರದಿಂದಲೊ 
ಮಾಳವದಿಂದಲೊ ಕೇರಳದಿಂದಲೊ 
ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಂದಲೊ ಬಂದವರು ಅವರು 


ಬಸವಣ್ಣನ ಜೊತೆಯಲಿ ನಡೆದವರು. 


ಹೊನ್ನ ಕಿರೀಟ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿಯವರಲ್ಲ ಅವರು 
ಆನೆ ಕುದುರೆ ಒಂಟೆಯವರಲ್ಲ ಅವರು 
ಅರಿವು ಆಚಾರವಾಗಿಸಿ ಬದುಕಿದವರು 
ಭವಿತನವ ದಾಟಿ ಅನುಭಾವ ಕಂಡವರು. 


ಎಲ್ಲಿಂದಲೊ ಬಂದವರು ಅವರು 
ಲೋಕವನ್ನೇ ನಾಕ ಮಾಡಿದವರು 
ಕಣ ಕಣದಲಿ ದೇವರ ಕಂಡವರು 
ಎಲ್ಲರನು ಶಿವನೆಂದು ನಂಬಿದವರು. 


ಕಾಳಾಮುಖರು ಸಕಲಶೈವರು ವೈದಿಕರು 
ಗಾಣಪತ್ಯರು ಸಿದ್ಧರು ನಾಥ ಅನಾಥರು 
ಬಡವರು ಸಿರಿವಂತರು ಮತ ಮೀರಿದರು 
ಜಾತಿ ಕಳೆದರು ಬಸವಣ್ಣನೇ ಆದರವರು. 


ಎಲ್ಲಿಂದಲೊ ಬಂದು ಎಲ್ಲರೊಡನೆ ಬೆರೆತು 
ಶರಣ ಸಂಕುಲ ನಿರ್ಮಿಸಿದವರು ಅವರು 
ಬ್ರಹ್ಮ ಒ೦ದೇ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಒಂದೇ ಒಂದೇ 
ಮಾನವಕುಲ ಒಂದೇ ಎಂದು ಸಾರಿದವರು. 


- ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


ISBN 81 
1 


ಬೆಲೆ ರೂ. 25 


-೩ಿ 31-19-2 
? 3114} 


